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विदाचदिशिषए्ठबह्मनिरूफणसः 
3० नमः परमहंसास्वादितचरणकमलचिन्मकरन्दाय । 
भक्त जनमानसनिवासाय श्रीरामचन्राय || १ ॥ 
सवापन्हव पं सिद्धब्रह्मपात्रतयोज्ज्वलम्‌ । 
त्रपदं श्रीरामतत्त्वं स्वमात्रमिति भावये ।| २॥ 
त्रिपुरोपनिषद्रद्यपारम श्वयंव भवम्‌ । 
अखणएडानन्दसाम्राज्यं रामचन्द्रपदं भजे ।। ३ ॥ 
परिव्रज्याधमंपूगालंकारा यत्पदं ययु) । 
तदहं कठविद्यार्थ रामचन्द्रपदं भजे ॥ ४ ॥ 
ब्रह्मादिपश्रब्रह्माणो यत्र विभ्रान्तिमाप्लुसु! । 
तदखएड छुखाकारं रामचन्द्रपदं भजे ॥ ५ ॥ 
चित्‌ अ्रचित्‌ और ब्रह्म ये तीन पदार्थ हैं जिनके वास्तविक 
झानसे जीवका परमकल्याण दोजाता है । चित्‌का अथ है जीप 
अचितका श्रथ है जड़-प्रकृत्योदि | ब्रह्मका अथ है परमांत्मा 
परमेश्वर प्ररत्रह्म भगवान्‌ नारायण ओर श्रोशमादिक। चित्‌ 
ओर अचित्‌ व्याप्य हैं । ब्रह्म व्यापक है। व्याप्य छोटा होता 
ओर व्यापक बड़ा होता है | ब्याप्य अद्पदेशम रहता है। ओर 
व्याप्य अधिक देशम रहता है। भगवान स्वब्यापक है अत 
ऐसा कोई भी प्रदेश नहीं जहाँ परमात्मा न हो। तब तो बितल्‌ 
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विश लि जि जीफिशकशशिलि कि, विशिशिशिशिि किलर अली जल सरल नल वीक 
वह कभी सूच्मचिद्च्िद्विशिष्ट रहता है ;और फंभी स्थूलचिद्‌- 
सिद्धिशिष्ट रहता है | [अब ज्ह्म दो प्रकारका हुआ, और दोनो 
हो विशिष्ट हैं। इस दशामे यह प्रश्न होसकता है कि समस्त 
बद्वाघादी विद्वान एक ही प्रह्म अंगीकार करते हैं और इस मत 
मे दो ब्रह्म माने गये | तब समस्त विशसमाजञ-विरोध भी होगा 
और नारायण क्य -प्रतिपादिका भ्रतियोसे भी विरोध होगा, इस 
शंकाका क्या समाधान है? इली सन्देदंके समाधानके अथ 
बिशिष्टादैत शब्दको योजना हुई है । विशिष्ट च विशिष्ट च विशिष्ट 
पस्माव्मनि | विशिष्टयोः अद्भैतम--भेंदरहितम्‌ विशिष्ठाद्वतम्‌ । 
चिशिए्ट चे विशिष्ट च यहाँ दो धार विशिष्ट पदका उच्चारण है 
पद्ठछ्तां विशिष्ट पद सच्मचिद्विद्धिशिष्ट ब्रह्म-परक है ओर 
द्वितीय विशिष्ट पद स्थूल चिद्च्चिद्धिशिष्ट प्रक्ंघरक है । उन 
दोनों का अद्वेत अर्थात्‌ अभेद है। यही विशिष्टाद्वेंस शब्दका अथ 
है। इसो विशिष्टादनेतकी सब निगमागम व्याख्या करते हैं. । अब 
इतना तो स्पष्ट हो ही गया टैे कि विशिष्टा दतबादौके मतम 
चित्‌ झचित्‌ और ईश्वर ये तीन तर्वागीकार हैं. ) इन्हीं तीन 
यरुतुओकी विवेचना करनेके लिये तत्त्वत्नयनिरूपण नामको यह 
अन्धारम्म किया जाता है । । 
5 (८3 ५0 ६7:5०. । 
8 ऋषा जावतत्वकाकववकचचसः 8 
चित अचित्‌ ओर ब्रह्म ये तीन दी तंत्त्व हैं इसी लिये इन 
को तर्वञ्ञय कहा जाता है। चित्‌ अर्थात्‌ चेतन जीव । झचित्‌ 
अर्थात्‌ जड़प्रक्ति । ब्रह्म अर्थात्‌ ईश्बर भगवान्‌ श्रीराम विशि- 
एाह्ेत ऋमालुसार ही प्रतिपादन किया जाता है। बह जीव 
कमियां है। शान जीवांस्माका धर्म है। वह ज्ञान स्वसत्तामात्र 
से सत्र ओर पर ध्यवहारका कारण है। उसी ज्ञानका आश्रय 
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जीव है। शानाविऋरण होनेसे ही जीवको चित्‌ या चेतन कहा 
ज्ञात है . यहाँ पहु यह प्रश्न होता है कि राधास्तम आ्रात्मा और 
शान दोनों दी धृव्य माने गये हैं। तब उन दोनोके परस्पर 
झाधाराधैेयभाष कैसे होसकते हैं। प्रश्रकतांका आशय यह प्र 
कि द्रव्य और गुण इन दोनोका हो आश्रयाअयिभाव होता है । 
स्श्नय उसे फहते हैं कि जिसमे फोई रहता है। आभयी आश्रय 
म॑ रहने वाह्ोको कद्दा जात। है । इसका समाधान यद्द दे कि 
दीप शोर प्रभा दोनों ही तेजोद्व्य हैं । तो भी जैसे दीप प्रभा 
का आभध्रय माना जाता है उसी प्रकारसे यद्यपि आत्मा शान 
स्वरूप है तो भी स्वधमंमूत शानका आध्रय होता है । अर्थात्‌ 
स्वधम मूतज्ञान स्व-चित्से कमी पृथक्‌ नहीं रहसकता है अतएच 
इसे उसका आश्रय मानते हैं | झात्मा शानका आश्रय है अथतत 
आत्मा शाता है इस विषयम मिम्नलिखित श्ुतियाँ गमक हैं। . 


अथ यो वेदेदं निप्राणीति स आत्मा । मनसवेतान्‌ पश्यन्‌ 
रमते । न पश्यो मृत्यु पश्यति। विज्ञातारपरे केन विनानी- 
याज्जानात्येवायं पुरुष । एप हिं द्रष्ठ भोग प्राता रसकिता 


मन्‍्ता बोद्धा कता विज्ञानात्मा पुरुष! एवग्रेवास्य परिद्रष्ठ। । . 

प्रश्च-थदि आत्माको शानका आध्षय न मानकर बोद्धोकी 
तरह शानमात्र ही माने तो क्या क्ञति है। उत्तर-यदि आत्मा 
को फेवल ज्ञान मानंगे ते। अहं शानम्‌-में शान हूँ ऐसी प्रतीति 
ते होगी परन्तु 'अह् जानामि' में जानता हैँ। ऐसी प्रतीति 
जो कि सबंजन प्रसिद्ध है नहीं होगी। क्योकि जैसा उसका 
स्वरुप है थीं प्रतीति भी अनिवाय है | अतः आत्माको शाना- 
श्रय मानना ही दाहिये ऐसा माननेलसे अह जामामि! यह 
प्रतीति होजाधेगी । प्रश्न--यदि आत्मा शानाधार है ते-- 
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यो विज्ञाने तिप्ठनू। विज्ञानमयः वरिज्ञानयज्ञं तनुते। 
इत्यादि श्रुतियोमि उसे शानत्वेन क्यों निदि्ट किया गया ॥ 

ध्र्थात्‌ उले शान शब्द्से दी क्यों कहा गया है। उत्तर-- 
तदुगुणसारताात्तदयपरेशः प्राज्वत्‌ | अर्थात्‌ ज्ञान आत्माक 
प्रधान गुण है पहलवान ग्रामके समान मुख्य बस्तुके नामसे हो| 
व्यवहार करनेकी पद्धति पड़गई है। अतः वह ज्ञान शब्दसे भी 
कहा जाता है। वास्तवमे शानाभ्रय ही है। वह आत्मा अजड़ है। 
ज्ञानेन बिना स्वयमेत्र प्रकाशमानत्वम्‌ | अर्थात्‌--स्वयंप्रकाश- 
स्वरूप है। आत्माक्रे प्रराशके लिये अन्य आलोककी आवश्यकता 
नहीं है, उसके स्वयंज्योति होनेमे समीचीन येदवावय प्रमाणभूत है 
अन्रायं पुरुष: स्वयंज्योतिभंवति | कतम आत्मा योज्य॑ विज्ञान 
मयः प्राणेषु हन्तज्योंति पुरुष! | वह आत्मा अणु परिम।ण 
चाल है। प्रश्न। जिस देशम जीवात्माका जन्म हुआ है उससे 
भिन्‍न प्रदेशमे भी उसके भोगके लिये सामझौ उत्पन्न कीगई है। 
जसे प्रयागमे उत्पन्न हुए चेतनके वास्ते ,उसके अरृष्वशो 
श्री चित्रकूटमे भी उसके खुखके अर्थ पदाथ बनाये गये हैं। यदि| 
उसके प्रयोजन भ्रीचित्रकूटमे पदाथ न बनाये गये होते ते वह 
चित्रकूटरमें आकर जल पवन नाक इला और अ्रष्नादिके विना 
एक क्षण भर भी जीवित नहीं रहसकता है | झ्रतः उसके लिये 
पदार्थ अवश्य बने हैं । डर भोग्यचस्तुकी उत्पत्तिम॑ चेतन 
प्रारण्य हेतु है। क्योंकि कारणसे ही कार्योत्पन्न होता है । 
कारण और काय दोनों एकाधिकरणम रहते हैं अर्थात्‌ जिस 
स्थानमें कारण रहे उसीमें कार्य भी प्रकट हो अथवा | 
अधिकर णम्म कार्योत्पन्न हुआ है वहाँ कारणक 


के हे 7 रहना श्र 
ही है यह सावत्रिक नियम है। ऐसा नहीं होसकता कि शोक 4 
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स्थेत्र रहे ओर कार्यान्यत्रोत्पस्न हो। जैसे फल बीज कारणश है 
और उसमेले उगने घाला पोधारूप काय है। कभी किसीने ऐसा 
नहीं देख है कि रसाल बीज केदार ,आरोप किया गया हो 
और वह किसी कसारमे अथवा पधत पर उत्पन्त होगया हो | 
हंतः सबतन्त्र सिद्धान्तसे कार्य फारणका सन्निकष आवश्यक 
है । यदि जोवको अर मानेंगे ते! वह अप्तुक नियत न्यूनदेशम 
ही रहेगा परन्तु उस अधिकदेशर्म वह नहीं रह सकेगा जहाँ 
उससे लिये भोग्यपद( थ उत्पन्न किये गये हैं। जब वह वहाँ नहों 
रहेगा ते। कारणमूत अद्ृष्ट भी वहाँ नहों रहसकेगा । क्योंकि 
वह प्रारब्ध उसी चेतनम ही रहता है। उस अदृष्टका आश्रयात्मा 
है। चेतन,णु परिमित युक्त होनेसे जब डस प्रान्तप्रे नहीं रह 
सकता ते आधारशःय अदृष्ट भी वहाँ नहीं विद्यमान रहेगा। 
यदि प्रारब्ध नहीं रहसकता ते। वह पदार्थ वहाँ कैसे उत्पन्न 
हुग्र। जिसका प्रयाग उत्पस्न हुआ प्रत्यगात्मा श्रीचित्रकूटमे 
जाकर भोग करता है। अतः आपत्माकों विभु व्यापक मानना 
हो समीचीन है। सवंगत माननेसे घह सवत्र विद्यमान रहसकता 
है। उसमें अद्ट भी रहेगा और तब कारण प्रारव्धकी सन्निधिमे 
कार्य-भोग्य वस्तुक्ो उत्पन्न कोई भी हानि नहीं आसकतोी है 
उत्तर। जीवात्माके अणु मानने पर भी प्रदेश।न्तरमे सुख वस्तु 
की उत्पत्ति नियबाधा है। क्योंकि चेतनात्मांके किये हुए शुभा- 
शुभ कर्मों के कारण भगवानऊी प्रीत्यात्मिका वा कोपात्मिका बुद्धि 
का ही नाम अ्रदृष्ट है । तात्पय यह है कि प्रारब्ध ऐसी कोई बस्तु 
नहीं है कि जो चेतनात्माम रहती हो। अ्धोक्षजकी दया वा कोप 
का ही नाम अदृष्ट है। जिस चेतनने उत्तम कम किये हैं उस पर 
राजीवनयनकी प्रसन्‍नता है ओर जिसने शुभरहित कम किये हैं 
उस्र पर कमलाक्षका कोप है| वेषस्थ और नेधृए्य दोनों ही 
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ब॒ुद्धिविशेष हैं। अतः प्रधान पुरुषेश्वरकी प्रीत्यात्मिका तथा 
क्ररात्मिका बुद्धिको ही श्रदष्ट शब्द्स कहा जाता है। परमेश्वर 
ते। स्घव्यापक है ही । श्रतः उसकी वह प्रसन्‍न। त्मिका रुश्टा- 
व्मिका धी भी सन्त रहसकती है । तब वह प्रशा उस प्रान्तमे 
भी रहेगी जहाँ जीवके लिये सुखोत्पन्न किये गये हैं। भाव यह है 
कि प्रभुकी तादश घी दी उस चेतनके योग्य वस्तुके खंपादनम्रे 
हेतु है। तादशमनोशारूप कारण स्बंगतेपस्थित है । तब 
कारण और कार्य दोनों एकाधिकरण्म रहसकते हैं | कोई दोष 
नहीं है । पक्ष । यदि इश्वरकी तादश धीशणा को ही अदृष्टरुप 
करण मानेंगे ते। निखिलाणडर्म उस जीवके लिये भोग्यपदाथ 
उत्पन्न होने चादिय क्योंकि भगवानके सचव्यापक होजेसे वह 
बुद्धिरुप अदृष्ट भी स्वव्यापक ही होगा । तब जहाँ वह झट९- 
रूप हेतु रहेगा वहाँ कार्यावश्य होना ही योग्य है। उत्तर--किसी 
काय्यके उत्पन्त करनेमे इश्वरेच्छा भी ते कारण है । घह इच्ग्र 
जहाँ २ पदार्थात्पन्न करनेकी होगी वहाँ ही उस जीवके लिये 
वह पदाथो्पन्न हांगे। सब्र नहीं। श्रतः यहाँ ऐसा समभना 
चाहिये कि भ्रीतभुकी उस प्रेमात्मिक। वा कोपोत्मिका बुद्धिका 
-इतन। दी स्वरूप है कि--अस्यात्पनोउस्य कमणो5स्मिन्‌. प्रदेश 


फलमिद्मृत्पादनी यस्‌ । इस आत्माके इस कमक्रा यह फल 
ध््स प्रदेशमे उत्पन्न करना हे पसा माननेसे कोई दोष नहीं गाता 
द हे । प्रक्ष--वे दाव्माकी अणु मानोगे. ते एक हैँ। कालंमे बह झनेक 
विषयोका अनुभव करता है सो उत्पन्न नहीं होसकेगा । जैसे 
कि कज्ादिकी सुरभी से वालित शीततायको पान करते समय 
'वेतनको युगपत्‌ खुन्द्र मधुर गन्ध ओर शोतस्पर्श आदिका 
अनुभव दाता हे वह. अलनुभव्ाणु होनेसे असस्भव होज्ञावेगा, 
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तात्प॑य यह है कि सिन्‍त भिन्न कालमे सिन्‍ने मिन्नोॉनुमत्र होगा 
परस्तु युगपत्‌ जो अनुभष होता है वह अब नहीं हो गा । उप्तर- 
आत्मा यद्यपि स्वयं व्यापक नहीं है तथापि उसका धंम भूत श(/न 
व्यापक है, उसकी व्याप्तिले झ्रमेक घिषयोका घह युगपत्‌ अ्रनु- 
भव कर लेतः है।जैसे वेश्मके एक प्रदेशमे स्थित दीपक अपनी 
प्रभाके द्वारा समस्त सद्मको प्रकाशित करता दे उली प्रकार एक- 
देशस्थित अणु आत्मा भो अपने धर्मभूत शान द्वारा सवविषय 
का अजुभव करता है, इसमें वेद्दाफ्य भी गमक है प्रज्ञया प्राण 
समारुह्य प्राणेन गन्धानामोति प्रज्ञया चक्षः समारुक चक्ष॒वा 
सर्वाशि रूपाणि पश्यति। इ्त्यादि। प्रश्न--श्वेताश्वतर उप- 
निषद्मे ते! स चानन्त्याय कल्पते | इस वेद्वाक्यंसे आत्माको 
अनन्त अर्थात्‌ बिश्वु माना हे । ऐसे दी गीतामे भी नित्य सब 
गतः स्थाणु! । ऐसे ही प्रतिपादन कए आत्माको विश्वु बताया 
गया हे तब आत्माका अणु होना ते शास्रविरुद्ध हे । उत्तर- 
ऊपर कहा जाचुका हे कि आत्माका धमंभूत ज्ञान विभु हे उसी 
ज्ञानकी व्यात्िके कारण हो आत्माको अनन्त ओर सब गत कहा 
गया है ! गीताके घचनका तो एक दूसरा भी समाधान है। 
“पतित्यः सच गतः स्थाणुः” के बदले “नित्य: सब गतस्थाणुः' पैसा 
पाठ जानना चाहिये । इसका अथ यह होगा कि वह आत्मा 
नित्य है तथा सवंगत जो परमात्मा है उसमे वह आत्मा सस्‍्थ-- 
रहने वाला है और अरणुः अणु है। सवगते ब्रह्मणि.तिष्ठतीति 
सब गंतस्थः स चांसावणुभ्ध ऐसा. समझना चाहिये.। प्रश्ष--यदि' 
आत्माको अणु न भानकर विभु. ही मान ते। भी हानि क्‍या हे ? 
उत्तर--आत्माकों विभु स्वीकार करने पर अनेकानेक वेद्वचनो 
से विरोध होता है! श्रतिमे ज्ञो आत्मोत्कान्ति-ऊध्व जाना ओर 
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झागति--आगमन इत्यादि कहा गया है, शरद विभु माननेसे 
असम्भावित होजाबेगा, क्योंकि विभु पदार्थ कहीं जाता आता 
नहीं है। तेन प्रद्योतेनेष आत्मा निष्क्रामति चक्षुष्रो वा मूथ्नों 
वा अन्येभ्यों वा शरीरदेशेम्यः | इस शुतिमं आत्माके निष्क- 
मणका प्रतिपादन किया गया है। निषक्रमणका झथ है मिकलना 
ये बे के चास्माटलोकात्‌ प्रयन्ति चन्द्रमसमेव ते सर्वे गच्छन्ति | 
इस श्रुतिमे आत्माका चन्द्रल्ीकके प्रति गमन लिखा है । तस्पा- 


स्लोकात्पुनरेत्यस्मे लोकाय, कमंणे। इस शुतिमें आंत्मा का 
श्ागमन लिखा हुआ है, ये तीनों बात विभुमें नहीं घट सकती 
है। फरोकि विभु उसे कहते हैं जो स्वत्र विद्यमान हो जो सत्र 
रहेगा वह कहाँसे केसे निकलेगए और कहाँ जायेगा अतः शास््र।- 
नुरोधसे आत्माको अणु अंगीकार करना समौचीन है, वह 
आंत्मा भीदरिका घाय है। धायत्वन्नाम तत्स्वरूपसंकटपव्यति- 
रेकप्रयुक्त स्व॒सत्ताव्यतिरेकयोग्यत्वम््‌ | ईश्वर के स्वरूप और 
संकल्पके अभावमे आत्माफो सत्ता हानिके सम्भवकी योग्यता 
है, अतः वह भगवानका धाय है। तात्पय यह है कि ईश्वर 
सम्पूण वस्तुओंको स्वरूप और संकल्पसे धारण करता है। यदि 
पेला न हो ते। किलो बस्तुकी स्थिति नहीं होसकती है। झतः 
सम्पूर्ण पदार्थ भगवत्स्थरूप ओर ईश्वरेच्छाके आ्राश्चित हैं। जैसे 
सतोकम दम देखते हें कि शरोरका शरीर शरीरीके स्वरूप के 
आश्रित है तथा संक्रपके भो आश्वित है। अर्थांत्‌ जब तक शरोरी 
आत्मा शरीरमें रहता है तब तक शरीरको झ्नो स्थिति रहती 
हे और जब धद्द डसे त्यागकर शरीरास्तरमें प्रवेश करता हे तब 
उस शरीरकी भी स्थिति नहीं रहती, तथा शरीरके रक्षणादि 
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संकल्पोंके द्वारा भी आत्मा शरीरको धारण करता हे, घेसे ही ह 
इेश्चर भी अपनी स्वरूपसत्ता ओर संकट्पसत्तासे सब पदार्थों 
को धारण करता है । इस विषयमें एप सेतुर्विधरणा:। तत्सव॑ 


प्रज्ञाने पतिष्ठितम्‌ । एवमेव चास्पिन्नात्मनि सवांशि भूतानि 
सब एवात्मानः समर्पिता: | एतस्य वा अ्रक्षरस्थ शासने गार्गि 
सयाचन्द्रससो विध्तौ तिष्ठतः । शत्यादि अनेक श्रुतियाँ प्रमाण 
है। वह आत्मा भंगवानका नियाम्य है। इेश्वरचु द्थधीनसकल म 
व्यापारत्वम्‌ नियाम्यत्वम्‌ । अ्रथांत्‌ उसके समस्पूण व्यापार 
इेश्वरकी बुद्धिके अधीन हैँ। जिस प्रकार शरीरकी निखिल प्रव॒- 
त्तियाँ शरीरीके आधीन रहती हैं, उसी प्रकार ईश्वरके शरीर- 
भूत जीवात्माकी सम्पूण प्रवृत्तियाँ शरीरी ईैश्वरके अधीन हैं । 
यहर इतना विशेष है कि आत्माका शरीर जड़ होनेसे स्वयं कुछ 
भी करनेमे नितान्त असमथ है, परन्तु इेश्वरका वह आत्मरूप 
शरीर चेतन होनेसे ज्ञानचिकीर्षा ओर प्रयत्नपूवक स्वतः भी 
प्रवृत्ति करता है। उसी प्रवृत्ति प्रयत्नके अनुसार ईश्वर उसे उस 
में दट करता है। 


प्रश्न-यदि आत्माके समस्त व्यापार शैश्वराधीन है ते उस 
का कतृत्वरूप व्यापार भी ईश्वराधीन ही हुआ। इस दशामे यह 
स्वतः सिद्ध इुआ कि ईश्वरकी अजनुमतिके विना जीव कुछ भी 
नहीं करता है। तब तो आत्माके लिये विधि ओर निषेध सब ही 
व्यथ है, इस प्रकारसे शास्नोकी निरथकता भी स्वयं सिद्ध हो 
जाती है। उत्तर-शान चेतनका स्वाभाविक धम है। ञ्रतः सामान्‍य 
रूपसे प्रवृत्ति और निवृत्तिकी योग्यता ते उसमें अवश्य है। 
पूवसंस्कारोक्ी अ्रपेक्षासे जोब अ्रमुक कारों मे प्रवृत्त भ्रथवा निन्ृत्त 
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होतो है। भगवान मध्यस्थ होकर उसके पूच वासनाजुगुण विधि 
श्रथवा निषेधकी प्रवृत्तिमं अनुमति ओर अनावरोत्पन्न कराकर | 
उसको सुख तथा दुःखरूप फलमग्रद हे । इस कथनसे यह्‌ स्पप्र द 
होगया होगा कि जब आत्मा प्रवृत्ति और नियुत्ति स्वयं करता | 
है तब उसे विधि और निर्षेधकी भी आवश्यकता है ' ऐसी दशा | 
मे शारत्रकी व्यथता भी नहीं होती है। प्रश्ष-एप एवं साधु 
कर्म कारयति त॑ यमेभ्यो लोकेभ्य उन्निनीषति । एप होवा- | 
साधु कर्म कारयति त॑ यमधो निनीषति | इस वेद वाकासे 
ते। यही सिद्ध होता है कि आत्माके उन्‍नयन-ऊपर उठानेमें, 
सन्माग में प्रवृत्त करानेमें ओर अधोनयन-नीचे गिरानेमे, अस- 
न्मागमे प्रवृत्त करानेमें इश्वरको स्वातन्श्य है। एवं च अपनी 
स्वतन्त्रतासे जीवोका प।प अथवा पुएय कम में प्रद्नस्ञ करा कर 
पुनः उन्हें ही दुरड अनुअहादि करना सवथा परमेश्वरकां 
अन्याय है । 
.  उत्तर-यह वचन वेदका है अतः स्वसाधारण नहीं है किन्तु 
विशंष विषयक द्योतक हे ॥ अतः इसका तात्पय यह हे किजों 
जीवेश्वरकी आज्ञाओंका सब था पालन करता इुआ शुभ कर्मोंमें 
प्रतत्त होता है उसे वह उसी अनुकूल अध्वमे लेजाते हैं । और 
जो #३३#+० ज्ञा विरुद्ध वतन करता है उसे उसी प्रतिकूल पथर्मे 
प्रीतिपूव 
लेज हे तेषां सततयुक्तानां भजतां कम्‌ । ददामि 
बुद्धियोग॑ त॑ येन मांसुपयान्ति ते ॥ तानहं द्विषतः ऋरान संसारेप 
नराधमान्‌ । क्षिपाम्यनस्रमशुभानासुरीष्वेव योनिषु ॥ 
इत्यादि आम को है ०३: खा जी भी प्रतिपादन कर रहे हैं। 
| । कक ५८॥ हा । 
जीधैश्वरका नियत है इस पेषयम्र ये आत्मनि, तिष्ठन्‌ मं 
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आत्मानम्न्तरो थपयति स ते आत्मान्तयाम्यमृत) । इत्यादि 
वेद्चाक्य गमक है। वह आत्मा ईश्वरका शेष है। चन्दनकुसुम- 
ताम्बूलादिवत्‌ तस्य यथेष्टविनियोगाहत्वमं शेषत्वम्‌ ॥ शर्थात्‌ 
यथेष्ट विनियोगके योग्य है। नाश(यण जिस प्रकारसे चाहे उसका 
उपयोग कर सकते है, जिस प्रकारले चन्दन पुष्प ताम्बूलादि 
अपने जिये अनुपयुक्त होकर अन्यके लिये उपयोगी होते हैं, 
उसी प्रकार यह आत्मा भी अ्रपने स्वरूप स्वभावादि सब वस्तुओं 
से शेषी भगवानक़रे अ्रतिशयकां प्रयोजक होता है । इस विषयमे 
परवानसि काझुत्स्थ त्वयि व्षशतं स्थिते | दसभूता। स्वतः 
सब ह्यात्मानः परमात्मनः ॥ स्थोज्जीवनेच्छा यदि ते स्वसत्तायां 
स्पृह् यदि। आत्मदास्यं हरे! स्ताम्यं स्वभावं च सदा समर ॥। 
इत्यादि वचन प्रमाण है | जीवको ईश्वरका धाय, नियाम्य और 
शेष प्रतिपादन करनेसे जीवको इृश्वरका शरीर प्रतिपादन किया 
गया है जैसा कि श्रुति कहती है यस्यात्मा शरीर यस्याफ्षरं 
शरोरम्‌ इत्यादि । वह आत्मा अचिन्त्य हे ् ग्रवित्सजाती य- 
तया चिन्तयितुमनहत्वम्‌ अचिन्त्यचम्‌ | अर्थात्‌ प्रकृतिके जो 
धम हैं उन धर्मोको समानतासे चिन्तनके झयोग्य है। तात्पय यह 
है कि प्रक्तिके धर्मोसे वि्क्षण घम वाला है, ऐसा अर्थ न कर 
यदि यह अथ कर कि वह किसी प्रकारसे भी चिन्तन करनेके 
योग्य नहीं है ते। आत्मस्वरूप विषयक जो श्रवणमननादि शास्त्रों 
में उपदिष्ट है, सब निर्थक होजावंगें। अतः आत्मा उपयुक्त 
प्रकारसे ही अचिन्त्य है। वह आत्मा देहेन्द्रिय प्राण ओर मनादि 
से पृथक्‌ है । चार्वाक लोकायति नास्तिक एक ही मतानुल्म्बीका 
नाम है। नास्तिकक। सिद्धाम्त है कि अहं कृशः भहं स्थूलः.। 
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में कश हैँ में स्थूल हूँ इत्यावि प्रतीतिबलात्‌ देहसे भिम्नात्मा 
कोई चस्तु नहीं है । जहाँ तक देह है घहाँ तक आत्मा है। यह न 
ते। देहोत्पक्तिके पूथ था और न देहपातके पश्चधात्‌ रहेगा। यहद्द देह 
भूतोौका बना है। यद्यपि भूतोम चेतनाभाव ही है ता भी उनके 
अपूर्य संयोगसे कार्यभूत देहमें चेतनता आजाती है। जैसे तंतु बेग॒ु 
अलाबु इन तीनोमें बचन व्याहरण नहीं है, तथापि इन तीनोका 
घिलत्तण संयोग होनेसे सा री गम प द नी इत्यादि स्पष्ट बच- 
नोच्चारण होने लगता हे, उस्री प्रकारसे भूतोके साम्मिश्रणसे 
चेतनताका प्रऊट होना अयुक्त नहों है। लोकायतिके मतसे ईश्वर 
स्वर्ग नरक और मोक्षादि कुछ भी नहीं है ओर घर्मांघम भी नहीं 
है। ईश्वर लोक राजा नरक शरीरवेदना स्वग अंगनाका आलि- 
गन इस लिये यह सिद्धाग्त ठीक नहीं हे कि“स्थूज्ञोपह रृशो- 
5हम” इत्यादि लाक्षणिक प्रयोग है, झत एवं “ममेदम्‌ शरीरम” 
यह मेरा शरीर है इस प्रकार का भेद भी प्रतिभासित होता 
है । यदि यह कुचोद्य करे कि जेखे तुम “ममेदं शरीरम” 
इस प्रतीति के बलसे भेद सिद्ध करते हो ऐसे द्वी “अह 
कृशः” “अहं स्थूलः” इस प्रतीतिके बलसे अभेद ही क्यों न 
मान लिय। जाबे ते। इसका उत्तर यह है कि ऐसा अभेद्‌ मानने 
में अकृताभ्यागम जो कम नहीं किया गया है उसके भी फलकी 
प्राप्ति और कृतविभ्रणाश जो कम किया गया है उसके फलकी 
अप्राप्ति यह दो दोष प्रसक्त होगे अर्थात्‌ जब देह हो आत्मा है 
तब ते देहनाशके पश्चात्‌ आत्माका भी नाश होगया पुन्जन्म 
का सिद्धान्त नष्ट होगया। तब इस देहसे किये गये हय-ऑर 
पाप कर्मोंका कुछ भी विपाक नहीं मिला। इस ध्र्षरले के 
विप्रणाश हुआ तथा एक ही पुरुषके दो पु कर 
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और एक आँख वाला है। एक मूख है और एक वि कहे इक 
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प्रकारसे बेषस्य देखे जानेसे अकृताभ्यागमकी प्रसक्ति होती है। 
पूव जन्म तो अब है ही नहीं, आत्मा नष्ट ही होचुका है। जिसने 
अन्धा ओर मूख होनेका कम किया था वह मरगया। जिसने 
कुछ नहीं किया था उसे यह फल प्राप्त हुए। इस़रीका नाम श्रकृता 

भ्यागम है। कदाचित्‌ यह कहो कि यह सब भी अनिर्दिष्ट स्वा- 
भाविक द्वी होजाता है ते। भी पुनजन्मका राधान्त एक अमर 
सत्य सिद्धान्त प्रतीत होता है । हम देखते हैं. कि एक सोया 
हुआ नवज्ञात अभक कज्षणमें रोता है ओर क्षणमे हँस देता है। 
उसके मुखपर क्षण क्षणम इन दोनो दशाओका दृश्य देखनेमे 
आता रहता है । यह आश्चय जनक क्या है ? यह इसके अतिरिक्त 
कुछ नहीं हे कि वह निव्य निश्चल अपरिवतनीय आत्मा जिन 
कम्मोका खुख वा दुःखरूप विपाक प्राक्तन जन्ममें भोग चुका हे 
उनका अपने विशुद्ध ओर संखतिकी किन्हीं भी राग देषादि 
चासनाओसे नितान्‍्त शून्यानतःकरणम स्मरण कर करके हँसता 
ओर रोता है। हम देखते हैं कि गोवत्स सच्यजात ही जननीके 
स्तनकी ओर धघावता है। कपिशिशु नूतन भव होते ही पादप 
की श(खा ओर अपनी मॉकी पीठ आदिको भ्रहणु कर लेता है । 
यह खब बात प्राकूजन्मादिको पुष्टि देती है, अ्रतः देहात्मवादो 

चित प्रतीत नहीं होता है । प्रश्ष--इन्द्रियॉँंको ही आत्मा क्यों न 
मान लिया जावे । चत्षनरादि से भिन्‍न किसी अन्य आत्मा को 
सत्ता नहीं है। यह भी कथन असमञ्स ही है। यदि चच्चु रादि ही 
ऋत्मा होते ते। “अहं चक्षुभ्याम्‌ पश्यामि, भ्रोत्राभ्यां श्टणोमि, 
रसनया रसयाम्रि” नेत्नसे देखता हूँ कानोंसे सुनता हूँ ज्ञीभसे 
स्वाद लेता हूँ, ऐसा ही नियत प्रयोग होता, परन्तु ऐसा तो 
होता नहीं है। इसलिये “नेतन्नाभ्यां पश्यामि” इत्यादि स्थलमे चच्तु 
से पृथक कोई श्रन्य चेतन द्रष्टा है ऐसा भान होता है। और में 
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पूछता हैँ कि आप प्रत्येक ई न्द्रियोँ करे देखें हुए पदार्थकां अन्य: 
न्द्रियप्रतिसंधान होता है। यथा “यमहमद्र।च्त तमह है स्पृशामि/ 
जिसको मैंने देखा था उसीका स्पर्श कररहा हँ। यदि कहो कि 
इन्द्रियौके समृहकी चेतनता है तो वह भी असंगत है । क्योंकि 
पाँचो इन्द्रियं मिश्रित होकर किसी एक वस्तुका अनुभव करते 
हैं। अथव। अजुसन्धान करते हो ऐसा देखा नहीं जाता है । 

किश्व इस समय यदि एकेन्द्रियका नाश होजावे ते उस 
प्राणीका मरण भी होजाना चाहिये। तथा उस उस इन्द्रियके 
नाश होनेसे उस उस इन्द्रियोंके अर्थोका स्मरण भी नहीं होना 
चाहिये। अर्थात्‌ अन्ध जनको रूपका स्मरण नहीं होना चाहिये। 
एवं इसी तरहसे निखिलेन्द्रियॉंकी समक लेना चाहिये । परन्तु 
यह सब स्मरण होता है, ऐस। सर्वलाधारणके नित्यका अनुभव 
है । अतः यह पक्त भी अकिज्यत्कर है। प्रश्न-प्राणौको ही आत्मा 
माने तब क्या दोष होगा ? उत्तर-यदि प्राणोंको ही आत्मा 
मानोगे ते। “मम प्राणाः ।” मेरे प्राण हैं । यह प्रतीति नहीं हो 
सकती है । क्योंकि मेरे यह ज़ो षष्ठी विभक्ति है बह तो भेदमें ही 
होती है अभ्वेदम नहीं। यदि प्राण ही आत्मा हो ते “अहं प्राणः” 
पऐेली प्रतोति होनी चाहिये। परन्तु ऐली प्रतोति किसी निर्धान्त 
मलुष्यक्ों होती नहीं है। अतः अहम्‌ अर्थात्मासे भिन्‍न प्रार्णोकी 
सम्पत्ति होती है। इसमे प्रमाण पूर्वोक्त अर्थात्‌ “मे प्राण: ऐसी 
प्रतीति ही है । प्रक्ष-यदि मनको आत्मा माने ते क्या आपत्ति 
है? उत्तर--मनको भी आत्मा नहीं कह सकते हो, क्योकि “मनसा 
स्मरामि, मनसखा जानामि, मनखा होव पश्यामि।” इत्यादि 
स्‍्थलम मनकी आत्माका साधनत्वेन अंगीकार फियागयों हैं। 
यदि मनको श्रतीतिका करण न स्थीकारं कर॑ ते बाहान्द्रियोंके 
साथ स्व स्वविषयका सम्बन्ध होने पर ज्ञान होना च। हिये, परंठ 
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मनके अम्यत्र होनेसे वस्तुज्ञान नहीं होती है, अतः मनको साध- 
नावश्य ही स्वीकार करना चाहिये | तब जो मन ज्ञानका करण 
है घह शानका कर्ता किस प्रकारसे होलकता है, श्रतः मन भी 
आत्मा नहीं होसकता है। घह आत्मा सुखस्थरूप है। सुखस्व- 


रूपत्वम सुप्रपबुद्ध! सुखम्हमस्वाप्समिति प्रतिसन्दधातीति सुख- 
रूपं भवति। अलुकूलताका नाम खुख है और प्रतिकूलताका नाम 
दुश्ख हे। आत्मा स्वयं स्वके लिये अनुकूल ह्‌ अतः वह उसरसव- 
रूप है, इस अर्थमे वेदबचन गमक है सुखमहमस्वाप्सम्‌ । में 
सुखसे सोया यह प्रत्यभिज्ञा भी गमक है। यहाँ सुखम्‌ जा पद 
हे सो क्रियाविशेषण है। क्रियाविशेषण क्रिया जिस कालमे होती 
है डसी कालमे रहता है, जैसे “शोभनं अचति” समोचीन पूजा 
करता है। यहाँ अच्छु( क्रियाविशेषण है | यह सुष्ठुपन उसी समय 
है जिस समय अचन करने वाला अचन कर रहा है, ऐसे ही 
यहाँ पर सुख जो क्रियाविशेषण है उससे क्रियसमकालिक सुख 
का बोध होता है। सुषुध्ति कालमें प्राक्तनाथके अनुभव न होनेसे 
तथा चतमानाथके स्मरण होनेसे सोकर जागे हुये प्राणीको जो 
सुखप्रहमस्वाप्सप्‌ यह प्रत्यय होता है, वह सुख उसके खुख- 
स्व्रूपताका द्योतक है, इस विषयमें ज्ञानानन्दमयस्त्वात्मा । 
ब्ानानन्देकलक्षणम्‌ । इत्यादि तान्त्रीय बचन गमक हैं । तदेव 
आत्मा निरवयच है, अवयवसमुदायानात्मकत्वम्‌ निरवयवत्वम्‌। 
अर्थात्‌ विज्ञानमयो विज्ञानं यज्ञ तनुते। कर्मणि तनुतेडपि च। 
इत्यादि वेदोक्त प्रकरणसे शानेकाकार होनेके कारण अचित्‌ 
चस्तुओंके समान सावयव समूहात्मक नहीं है। तात्पय यह है 
कि ब्ञानमें कोई सावयव नहीं है अतएव शानस्वरूप आत्मामें 
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ते न ---पै -+ आत्म निर्विकार है. 
पी कोई झवयघ नहीं होसकता है। वद आत्म। निर्विकार है, 


अखिद्ृद्विफरित्वेन विनेक्ररूपतयावस्थानम्‌ निर्विकारित्वम्‌ | 


हे द्ं ९ व्प से र 
सम्रताक्षरं हर! आत्मा शुद्धोह्षरः । इत्यादि प्रमाणों बहा 
अक्तर शब्दबाचप होनेके कारण च्तरणस्त्रभातर व। ले चारशब्द्वाच्य 
अचिद्वस्तुके समान विविध विकारको न प्राप्त होकर सदा एक 
रूपसे रहनेवाला है। अतएव गीतामे भ्रीप्रभुजीने भी कहा है कि 
अविकार्यों यनच्यते । चंद आत्मा कर्ता और भोक्ता भी है । प्रश्न- 
प्रकृतिको करनी मानना चाहिये और चेतनको केवल भोक्ता मानना 
चहिये। भ्रीमहुगवद्गीतामें भी कह है “नानय॑ गुणेभ्यः कतार 
यदा द्रष्टानुपश्यति । कार्यकारणक्ेत्वे हेतुः प्रकतिरुच्यते ॥ 
पुरुषः सुखदुःखानां भोक्त॒स्वे हेतुरूयते | अर्थात्‌ कठंत्व गुणों 
में है और भोक्त॒त्वात्मामें है। इन प्रमाणौसे प्रकृतिको ही कर्त्री 
स्थीकार करना चाहिये आत्माको नहीं। उसको तो केवल भोक्त॒त्व 
ही है अथवा आत्माको न तो कर्ता ही मानना चाहिये ओर न 
भोक्ता ही । यह सब व्यवहार गुणोम ही युक्त हे, क्योकि ध्यात्म- 
विषयमे ऐसे ही बेदी दुध्त किया हे । ने जायते प्रियते वे कदा* 
चित्‌ ] बा कथनोसे आत्माके जन्म मरणादि प्रकृति धर्मोंकां 
हक करते है । हन्ता चेन्मन्यते हन्तुं हतश्रेन्पन्यते हतम्‌ । 
उभी तो न विजानीतो नाय॑ हन्ति न हन्यते। इस चेद्मन्त्रसे 
हननादि क्रियाका भी कृत्य निषिद्ध कि 
व्याख्यान ठीक नहीं है, फ्योकि प्रकृति तो से है 
अच्ेतनका कतृत्य स्वीकार करोगे ते। जेशनफो न कप 
गर्ग कामों यभे ( त्यक्ष कर 

स्थ॒ग॒ंक्रामों यजेत । सुमृक्षुत्रह्मोपोसीत | इत्यादि विधि अखंगत 
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या है । उत्तर-यह 


(१६ ) 


हो जावगे । क्योंकि शिक्षा करनेसे ही शास््रमं शाख्रव्व है। और 
शासन नाम है कर्ताका काय ज्ञानोत्पादन द्वारा ही निभाव्य है। जड़ 
प्रकृतिको बोधोत्पत्ति करना नितांत संदिग्ध है। इस लिये समस्त 
शास्त्र ध्यथ होजावंगे। उनके बे यथ्य के भयसे भोक्ता जो चेतन 
है उसीका कतृ॒त्व भी स्वोकार करना चाहिये। किश्व यदि कर्त्री 
प्रकृति हो ओर भोक्ता चेतनात्मा हो तो अन्येन अत्तम्‌ अन्येन 
वान्तम्‌ | ओरोने खाया और दूखरेने वमन किया, इस न्याय 
का संगत होने लगेगा। अतः कतृत्व ओर भोक्तत्व दोनौको एका- 
घिऋरण ही सम्तुचित है। यहाँ पर इतना स्मरण रहे कि सांसारिक 
प्रवत्तियाँमे जो आत्माको कतृत्व है वह स्वरूप प्रयुक्त नहीं है 
किन्तु गुणसंसग प्रयुक्त है। प्रकृतेः क्रियपाणानि गुणें! कर्णणि 
सवंशः । अहंकारविमृढात्मा कतोहमिति मन्यते।। इसका भी 
पूर्वोक्त ही आशय है। वह आत्मा नित्य है है सबकालवर्तिवम्‌ 
नित्यत्वम् | अर्थात्‌ वह आत्मा सवंकालमें रहने बाला है। 
उसका कभी किसी कालमें विनाश नहीं होता है, इसमें 
न जायते प्रियते वा विपश्रित्‌ । ज्ञाज्ञे द्रावनानीशानीशों । 
नित्यो नित्यानां चेतनश्रेतनानाम । प्रधानक्षेत्रज्पतिगुणेश! । 
क्षरं प्रधानप्रमृताक्षरं हरः । क्षरात्मना विशते देव एक! । अनो 
नित्यः शाश्ववोथ्यं परराणो न हन्यते हन्यपाने शरीरे। 
इत्यादि श्रुति च स्मृति प्रमाणभूत है। प्रश्न-यद्‌ आत्माको सब- 
कालवर्ती मानोगे तो प्रजापति प्रजा अछ॒जत।सन्यूलाः सोम्येमा! 
सवाः प्रजा सदायतनाः सत्मतिष्ठा: । यतो वा इमानि भूतानि 
जायन्ते | यतः प्रसृता जगतः प्रसूतिस्तोयेन गीवान्‌ विससज्ञ 


(२० ) 
पूस्पाम | सलमादि शुतियोमे बर्शित जीवात्माका जन्म ओर जीवात्माका मम 
पञ्चत्व कैसे सिद्ध होगा। उत्तर--यहाँ पर जन्मका अथ भाव- 
रहित भाव और मरणका अर्थ भावसे अभाव दशाको प्राप्त होना 
नहीं हे । किन्तु आत्माका जन्म अर्थात्‌ देह समन्वय ओर चेतन 
का मरण अर्थात्‌ देह वियोग बस एतावत्‌ ही अथ है, अतः उप- 
युक्त श्रतियोंसे किड्लचित्‌ भी अपवाद नहीं । प्रश्ष-यदि आत्मा 
को नित्य मानोगे तो खष्टिके प्रथम ऐक्यका अवधारण किस प्रकार 
से होसकता है । उत्तर--नाम और रूपके पृथक्‌ न होनेके ही में 
ऐक्य कहते हैं, सो तो छाक्तत है। संस्तृतिसे प्राक्‌ नाम और रूपा- 
भाव ही था | जगत्‌ होनेके पश्चात्‌ शरीर के सह सम्बन्ध होने 
पर नामादिसि चेतन प्रयुक्त होता है। एकत्वावधारणमे कोई हानि 
नहीं है । लयावस्थामे यदि चेतनाभाव रहे तो श्रक्रताभ्यागम 
और कृतविप्रणाश दोष उपस्थित होंगे, अतः चेतन अवश्य मानना 
हो योग्य हे, वह आत्मा अव्यक्त हे है घटपटादिग्राहि चश्न॒राद्य- 
ग्राह्मतरमव्यक्तवम्‌ । यथा नेत्रादि इन्द्रियोसे घटपटादिका ग्रहण 
होता है उस प्रकारखे इस चेतनात्माका अ्रहण नहीं होता है, 
अर्थात्‌ नाशधर्मी घट पटादि पदार्थोकी जिन गमकौसे व्यक्तिज्ञान 
होते हैं. उन प्रमाणोंसे चेतनकी व्यक्ति न होनेके कारण ही वह 
अव्यक्त शब्द्से कहा जाता है। अतः आत्मा केवल मानस प्रत्यय 
ले गम्य है। करणेन्द्रियश्ञानसे प्राप्ताभाव है। स्वल्पम्ते आत्मस्वरूप 
का विवेचन होचुका है, साम्प्रतम्‌ उसके प्रकार- भेद को बिवी- 
निक्त किया जात है। बद्ध मुक्त और नित्य भेद्से आत्मा तीन 
प्रकारका है। प्रश्ष--बद्ध जीव किसे कहते हैँ ? ड़ ्ध हट 
तरहसे हब तेल और दावा वेश्वानर तिरोहित ररत है 
उसी प्रकार ईश्वरको मायले स्वरूपको न पदचाननेचाले अनादि 
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अविद्यासे संखित अनन्त पुरय शोर अहंकर्मो ले शआ्रधृत्त हुये अपने 
अपने कर्मोके अलुगुण नाना प्रकारके देव मत्य श्रोर तियक 
आदि अनेक शरीरमे प्रविष्ठ होकर देहमे अ्रहंबुझि शरीर शरीर- 
सम्बन्धी चस्तुओमे ममता बुद्धिको धारण करे हुए दुर्वालनाधीन 
होकर स्वकर्मोके अनुसार सुखदुःखानुभव करने वाले चतुदश 
भुवनात्मक ब्रह्मारडमे निवास करने वाले ब्रह्मा रुद्र सनकादि 
योगो,नारदादि्‌ देवर्षि,बसिष्ठादि महर्षि,पुलस्त्य मरीचि दक्षादि 
नव प्रज्पति, देवता दिक्पाल इन्द्र मु असुर पितर सिद्ध 
गन्धव (कन्नर किपुरुष विद्याधर वसु आदित्य ओर चातुब्ण्ये 
भेद वाले मन्नुष्य पशु पक्ती सरीखप पतंग कोटादि भेदवाले और 
तणादि भेरवाले स्थावर इत्यादि बद्ध जीव कहे जाते है। इन बद्ध 
जीवोम भी जरायुन अए्डज उद्धिज्ज और स्वेद्ज ये चार भेद 
हैं । मनुष्यादि जरायुज हैं, परन्तु ब्रह्मा रुद्रादि सनकादि आ- 
यानिज है। चिट्विग्रही भ्रीजी श्रीप्रभुकी शक्ति है। शक्ति शक्तिशन्‌ 
से कभी भिन्‍न नहीं रहसकती है। यदि शक्तिमान अनादि है ते! 
डसकी चिट्धिग्रही शक्ति भी श्रनादि है। शक्तिमानके नित्य 
सिद्ध होनेसे चिट्धिग्रही शक्ति भी स्वतः नित्यसिद्ध है। षडे- 
श्वर्यावन्‍न श्रीहरि जीवकोटिमे नहीं हैं ते उनकी श्रनपायिनी 
शक्तिको जीव मामनेमे महान्थकार ओर निरयदायक है | तिय- 
मादि जरायुज्ञ भी होते हैं तथा स्वेदज और अंडज भी होते हैं। 
स्थावरादि उद्धिज कहे जाते हैं। उद्धिज् शब्दका अथ है भूमि 
आदिको फाड़कर उत्पन्न होनेवाला। यह बद्ध ज्ीब दो भेदका है 
शाहूबश्य और शास्त्रावश्य । जो मनुष्य शास्त्रकी आज्ञाके अधीन 
होक ( निखिलकाय करते हैं उन्हें शासत्रवश्य कहते है। जो शास्रकी 
छघीनता स्वीकार नहीं करते श्रथवा तो जिनके लिये शास्त्र है 
ही नहीं उन्हें शास्त्रावश्य कहते हैं । शाख््रवश्य दो तरहका है, 
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वुभुज्षु और मुसुक्ष | ब॒ुशुच्ठु उसे कहते है जो धरम अथ काम और 
मोक्ष इन चारो पुरुषार्थोमेसे मोक्षातिरिक्त निष्ठा तीनमें रखते हैं। 
धे भी दो प्रकारके है, अथकामपरायण तथा धमपरायण। धर्म- 
परायणके भी दो भेद्‌ हैं, देवतांतरपरायण ओर भगवत्परायण। 
भगवदितरके डपासक होते हैं उन्हे देवतान्तरपरायर कहते 
है । भगवत्परशायण केवल भगवान्‌ श्रीरामभद्रजीके उपासक 
कहाते हैं। उनकी प्राप्रधथ श्रीजीको द्वारा मानते हैं, उनके अति- 


रिक्त किसी अन्य देवकी न ते। ढार मानते हैं ओर न भगव- 


दुक्तिका प्रदाता मानते हैं। मुमुच्ु भी दो प्रकारके होते हैं,केवल्य- 


परायण शछ.र मोक्षपरायण | संखूतिप्रवृक्तिसे भिन्‍न होकर स्वा-_ 


व्मालुभच करनेका नाम कैवल्य है, अतः स्वात्मानुभव करने 


वालेको कैवद्यपरायण कहते हैं। मोच्षपरायणके दो भेद हैं, भक्त 


।क्‍ 


आर प्रपन्न । भगवत्परिचायक शाख्रोके श्रवणादिसे चिदाचिद्धि- 


लक्षण अनवधिकातिशयानन्द्स्वरूप निखिलहेयप्रत्यनीक समस्त 


कल्याणशुणाकर परत्रह्म भगवान्‌ श्रीरामजीका निश्चय करके 
उनकी प्राप्तिकी उपायभूता सांग भक्तिसे जो मुक्तिकी इच्छा रखते 
हैँ उन्‍हें भक्त कहते हैं । सांगभक्ति अर्थात्‌ प्रतिमा निर्मित कर _ 


पोडशोपचारपूवक अच्न करनेका नाम सांगभक्ति कही जञाती 
है । जो जन अकिश्वन ओर अनन्यगतिक होकर भगवानकी शरण 
में जाते हैं उन्हें प्रपनन कहते हैं। प्रपननके भी दो भेद्‌ हैं, जे- 
वर्मिकपर ओर हक | जो भगवानसे ही घम झथ और काम 
की इच्छा रखता है वह त्रव्गिकप्रपनन्‍न कहा जाता है 

े । ओर जो 
सत्लझके द्वारा नित्यबस्तुविवेकले संखतिसे निर्दिण होकर 


मोक्षप्राप्तिकि लिये किसी वेदशास््रापन सदाचारी आचाय की 


शरणमे जाकर पुरुषकार भूत भ्रीजीको प्राप्त करके भक्तयादि अन्य 
उपायों ४7 करने मे खसमथ रहित होकर भगवान्‌ श्रोयमजी के 
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चरणकमलोम ही अपनेको समपण कर देता है। उसे मोच्षपर 
कहते हैं। प्रपन्‍्नके ओर भी दो भेद हैं एकान्ती ओर परमे- 
कानन्‍्ती । जो मोक्षके साथ २ अन्य फलोकी भी इच्छा केवल श्री 
प्रभुजीले ही रखता है उसे एकास्तीप्रपन्‍न कहते हैं। तथा जो 
भक्ति ओर ज्ञानके अतिरिक्त भीहरिसे कुछ भी नहीं चाहता उसे 
परमकान्ती कहते है। परमेकांती दो प्रकारके होते हैं, ह॒प्त ओर 
आऔत । 'अवश्यमेव भोक्तव्यम! जो कुछ मेरे शुभाशुभ कमफल 
है उनका भोग अवश्य ही करना है इस पथ पर आरूढ रह कर 
जो प्रारब्धकम फलका अनुभव करता हुआ सत्युकी प्रतीक्षा कर ता 
रहता है, उसे द॒प्त कहते है | तथा जो संसारकी प्रबल्ाझिको न 
सह कर प्रपत्ति के पश्चात्‌ ही मोक्षकी इच्छा रखता है उसे आस 
कदते हैं । मुक्तविचार | जो अनादि कम पप्रवाहके कारण संसूति 
बन्धनोको प्राप्त होकर भी मोक्षक्रे प्रतिन्धक सब करमोंको किसी 
प्रकारसे भी नष्ट करके भगवत्कृपा विशेषसे मोक्षमे रुचि वाज्ञा 
होकर । निगमागमापन्न सदाचारनिष्ठ ऊध्व रेता गुरुकी शरण 
जाकर निगमवेद परब्रह्म श्रीरामज्ी का श्ञानोपाजन करके विपा- 
कादिकी इच्छाका संनन्‍्यस्त कर स्ववर्णाभ्रमविहित कमोंका अनु 

छान करके ज्ञानोत्पत्तिके अविरोधी निखिल प्राक्तन कर्मोका क्षय 
करके अन्तःकरणको निमल करता है । सवतः निर्विएण होकर 
ई श्वरेकावलम्बो प्रत्ययको उपक्षब्ध करता है । उसके पश्चात्‌ 
अनेक जन्मसंसाध्य कम और ज्ञानके द्वारा तेयधारावद्विच्छिन्स 
स्मृतिसन्‍्तानरूप भक्तिको अधिगत करता है । उसकी अधिरल- 
भक्तिसे भ्रीप्रभु प्रसन्‍न होकर उसके आधारके अर्थ अपनी बृहद्भुज 
फेला देते हैं। वह महावरिश्वासपूव क श्रीप्रभुपद ही मेरे उपाय 
है, अन्य कोई भी उपाय नहीं है, ऐसी दृढ़ भावना करके निखि- 
लांहौसे नित्रत्त दोकर स्वरुपको प्राप्त हीकर परमथाममे पहुँच 
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कर भगवत्वेंकर्य रूप भोगकों भोगता है, उसे द्वी मुकूतजीव कहते 
हैं। मुष्तिके चार प्रकार कहे जाते हैं। सायुज्य सालोक्य 
सामीप्य और सारूप्प। परन्तु इसमें मतभेद है। ऋग्वेद का शाक्षा 


एकविशति संख्या वाला है। यजुर्वेंद्का शाखा नवाधिकशत संख्य| 
बाला है। सामवेद्का शाखा एक सहंस्त्र संब्या वाला है। अथ: 
वेणवेदका शाखा पश्चाशत्‌ संख्या बाला है। एक २ शाखाकी पक 
एक उपनिषत्‌ कही जाती है।इन उपनिषदर्मे से जो भक्तिपूंव क 
प्रतिदिन एक एक ऋचाओकाः पठन करता है, चह मुमिदुलंम 
मेरी साथुज्य पदवीको प्राप्त कर लेता है। हनुमानजी श्री प्रभुजी 
से पूछते हैं कि हे प्रभो ! कोई श्रेष्ठ मुनि एक ही मुक्ति बतलाते हैं, 
कोई मुनि ऐसा कहते हैं कि काशोमे देहपातके समयमे शिवजी 
तारोपदेश मन्ज देकर मुक्त कर देते है ओर कोई झुनि सांख्य- 
योगसे मुक्त विधान करते हैँ। और कोई भक्ितियोगसे कथन , 
करते हैं. ओर कोई वेदान्तवाक्याथ विचारपृषक खालोक्यादि 
विभागसे चतुर्धा मुक्तितिको ईरित करते हैं।स होवाच भी रामः । 
पारमार्थिकरूपिणी कैवब्यम्ुक्ति एक हो है । हे कपे | मेरा भक्त 
दुराचाररत भी हो ते। भी मनतामभजनसे सालोक्यप्ुक्तिको प्राप्त 
कर लेता है लोकान्तराद्को नहीं । काशीमे ब्रह्मनालके अन्तर्गत 
शरीरपात होने पर मेरे स्वरूपको पालेता है। काशी में जहाँ तहाँ 
मरने पर पुनराबृत्तिरहित प्ुक्तिको पाकर बह महेश्वर होजाता 
ट्े। जीबके दक्षिण करा मे मेरे सम्बन्धी मन्जराजको पाकर तनि ९ 
धूत 
अशेषपापौघ होकर मेरे सारूष्यको प्राप्त करता है। वे हो सालोक्य 
ओर खारूप्य नामसे मुक्ति कही जाती है। सत्र, सिर | 
नित्य ही अनन्यभावसे मुभमे सर्वात्मकभा व होने है. मेरे बह 
प्यप्लुक्षितकों प्राप्त करता है। चहदी सालोक्य सारुप्प और सामीष्य 
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संशञावाली मुक्ति कही जाती है । गुरूपदिष्ट मागसे मैरे नित्य 
गुणोका ध्यान करता हुआ छ्विज मेरी सायुज्य नामको मुक्तिको 
प्राप्त कर लेता है, वही सायुज्यमुक्ति ब्रह्मनन्द करने बाली और 
शिश है। मेरी उप:सनासे ही चतुर्विधा मुक्तित होती है और 
कर्मों से नहीं । इन बेद्वाक्योंसे मुक्तिम कोई भो तारतम्य देखने 
में नहीं आता है । उपासकके स्वस्प्ररुचिपरक होनेसे ही चतु- 
विधा मुक्तिका विधान किया गया है, वस्तुतस्तु चारोमे पुन- 
राजृत्तिरहित ही विधान है। यदि तारतम्य है ते स्थानभेदसे है 
आनन्दर्म नहों, क्योंकि मुक्तिमें इतना ही भेद है कि परिच्छद 
झौर परिजन | परिजन होने ही का नाम सायुज्यमुक्ति है और 
तीन परिच्छुद अर्थात्‌ अलंकार वस्त्रावि इन भेदसे समभना 
चाहिये। यदि इस अथको न स्वीकार कर नेसे अ्ने का ने क वे द वा क्यों 
से विरोध आने लगता है अतः नित्यजीब, जो कभी भी संखति 
में कम बन्धनसे बद्ध होकर नहीं आते । जिनके भगवत्सम्बन्धी 
ज्ञनमें कमी संकोच ओर विकास नहीं होता, जिनके अमुका- 
सुकाधिकार भगवानकी नित्य इच्छाके द्वारा अनादिकालसे व्य- 
वस्थित हैं, जो प्रभुके समान ही स्वेच्डाले अवतार भी लेसखकते 
हैं उन्‍हें नित्य जीव कहते हैं । यहाँ इतना स्मरण रहे कि 
मुक्‍्तजीव भी यथेच्छु जहाँ तहाँ अनवच्छिन्न श्रमण कर सकते 
हैं, अपनी इच्छाले वह भी नाना अवतार लेखकते हैं, यद्यपि 
जीव ते। सभी नित्य हैं परन्तु इनके विशेषरूपसे नित्य कहनेका 
इतना ही प्रयोजन है कि इनके अधिकार अनादिकालसे नियत 
हैं ओर कमी भी यह संधारबन्धनमं नहीं आते हैं, तथा इनके 
 ज्ञानका संकोच और विकास भी नहीं होता है। इन तोनां प्रकार 
' के जीवॉपेसे प्रत्येक जीव अनन्त हैं, इनकी गणना नहीं है। 
। कितने ही लोग श्रात्माके अ्रनन्‍्त भेद स्वीकार न कर एक ही 
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आत्मा स्वीकार करते हैं| परन्तु ऐसा माननेमे अनेक अप्रति- पप्न जग कस है। परत ऐला माननेमें अनेक अप्रति- 
पत्तियां हैं । उन लोगोंने ब्रह्माद्व त ओऔर जीवाद्वत जिसे प्रकार: 
द्वेत और प्रकाराद्गत भी कहते हैं. परन्तु उसके तात्पयको ने 
समभ कर ही एकात्मवादकी कटपना की है । जीवाद्दत अथवा 
प्रकाराद्ेतक आशय यह है कि समान परिमाण और समान 
आकृति वाले अनेक हेमघट रखे हुए हाँ उनमें जिस प्रकारसे 
पएकत्व व्यवद्ार होता है, वा एक ही सजातिके रखे हुए अनन्त 
रलोमें जैले एकत्व व्यवहार होता है,वा एको ब्रीहिः सुनिष्पन्नः 
सुपृष्ठ कुरते जनम्‌ । इत्यादि स्थलमें एक ही प्रकारके अनेक 
ब्रीहिमे भी जैले एकत्व व्यवहार होता है उसी प्रकारसे सम्पूरण 
जीवात्माओके शानेकाकार तथा रूप प्रकारके समान होनेके 
कारण हीं भोक्ता भोग्य॑ प्रेरितारं च मत्तवा | इन वेदवाक्यों 
में एकत्व प्रतिपादन किया जाता है , यदि ऐसा न मान तो 
नित्यो नित्यानां चेतनश्रेतनानामेक्ो बहूनां यो विद्धाति कामान] 
इत्यादि श्रुतियोर्मे जो अनेकत्व विधान किया गया है, उससे 
विरोध प्राप्त होगा। प्रक्ष-यह सब श्रुतियाँ औपाधिक भेद 
>अन करती है, ऐेसा क्यों न मान लिया जावे। उत्तर--ओपा- 
द्‌ हद कहना उचित नहीं दे । क्योकि तद्विष्णो: परम॑ 
संसारबख्बने: | .॥+ अब फेस पे रन दल 
कक ५ श दाद श त्मा 
परस्पर भेद स्पष्ट सिद्ध है। प्र्ष--काम क्रोधा ४ न सा 
हे न ३ ही ते आत्मभेद को प्रतीति होती है, सो 
[ 2 द्शा नहों ! यहाँ ता सच प्रकारसे भेद्‌ निवृत्त ]| 
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जाते हैं, तथा जीवात्माओंका अत्यस्त साम्य होजाता है। ऐसी 
दशाम किस प्रकारसे आ्ात्ममेद सिद्ध होसकता है | उत्तर-- 
जैसे अत्यन्त समान रत्न राशिमे नानात्वकी प्रत्यय होते हैं, उसी 
प्रकार मुक्ति दशामे झत्यस्त सास्यभावको प्राप्त हुये भी आत्माओं 
६ नानात्व रहता है। यदि यह नानात्व स्वीकार न किया जावे 
ओर एकात्मवाद ही मान लिया जाबे ते। एक कालमे ही कोई सुखी 
ओर कोई दुःखी देखनेमे आ्राता है ऐसा न होना चाहिये । यह 
भी नहीं माना जा सकता कि मुक्तिसे पूष नानात्व रहता है और 
मुक्तिमे एकत्व होजाता है। प्रश्न--देह भेदसे सुख तथा दुःखको 
प्रत्यय है, ऐसे कहेंगे ते क्या उत्तर है ? उत्तर--ऐसा नहीं कह 
सकते क्योंकि सौभरि ऋषिके शरीरमे ऐसा नहीं देखा जाता है। 
यदि पूछी कि देह भेदको नियामक नहीं माननेसे जन्मान्तरालु- 
भूत पदार्थकी जन्मान्तरम स्मृति क्यों नहीं होती है, ते। में कहूँगा 
कि वह संस्कार नष्ट होगये जिनसे कि स्मृति होसकती थी। 
अथवा ऐसे ही अन्य कोई व्यवधान आगया है जिससे स्मरण 
दुलभ होगया है | तथा योगियोंको ते। अनेक देहोके अनुभव 
स्घृत हुआ करते हो हैं। कदाचित्‌ कहो कि इसी संस्कारनाश- 
रूप युक्तिको लेकर यह भी कहा जासकता है कि एकात्मवादमे 
भी चैत्रके अनुभूत वस्तुका मैत्रको स्मरण नहीं होता है, ते में 
कहूँगा कि तब ते| चेत्रको भी स्मरण नहीं होना चाहिये क्योंकि 
सस्कार ते नष्ट ही हो चुका है । दूसरा दोष यह है कि यदि 
आत्मा एक ही माना जावे ते। सुख ओर दुःखका एक ही आश्रय 
होनेके कारण एक ही कालमे दोनोका प्रतिसन्धान एक ही व्यक्ति 
को होना चाहिये और कोई बद्ध है ओर कोई मुक्त है, कोई 
गुरु है कोई शिष्य है यह खब व्यवस्था भी एकात्मवादमे बन ही 
नहीं सकती है, किश्व देव मनुष्य तियंगादि विप्रमसृष्टि भी नहीं 
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हो सकती है । यदि विषम सष्टिका हेतु कम माने ते भो अव्य- 
वस्था दूर नहीं होती है। क्योंकि किसका कम किससे भिन्न है, 
यह कम किसका है और यह कम किसका है इत्यादि अव्यवस्था 
ते रह ही ज्ञाती है। अतः आत्माका नानात्व ही समीचोन पक्ष 
है। इस पक्तम नानात्मानों व्यवस्थातः | इत्यादि न्यायसूत्र तथा 


जन्मम्रणकरणानां प्रतिनियमादयुगपत्पतृत्तेथ । पुरुषतरहुत् 
सिद्ध त्रेगुएयविपर्ययाच्चेव । इत्यादि खांब्यसजकी भी अबु- 
कूल्वता हे ॥ नेह नानास्ति किश्वन हू इत्यादि वेद वाक्य ता ब्रह्म 
शरीरसे अतिरिक्त अन्य वस्तुका निषध करता है । अर्थात्‌ 
यस्य पृथिवी शरीरस्‌ । इत्य;दि वेदोक्त रीतिसे जो कुछ है सब 
भगवच्छरोर ही है इससे अतिरिक्त कुछ नहीं है । जिस प्रकार 
से आत्माका स्वरूप नित्य द्रव्य अजड़ और आनन्दरूप है उसी 
प्रकारसे आत्माका ज्ञान भी नित्य द्रव्य अजड और आनन्द 
रूप है | प्रश्ष--पदि ऐसा है तो आत्माके ज्ञान और स्वरूपमःँ 
अन्तर ही क्या है ? उत्तर--१--आत्माका स्वरूप धर्मी है। 
२->डउसमें संकोच ओर घिकाल नहीं होता है । ३--वह स्वाति- 
रिक्तका अप्रकाशक है। ४--बह स्वके लिये स्वयं प्रकश है, वह 
अरु है । १--डउसका शान धम है २--संकोच विकासके योग्य 
है ३--स्व ब्यतिरिक्तका प्रकाशक है ४--अपनेके लिये अप्रका- 
शक है और ४-आत्माके लिये प्रकाशक है तथा ६ विभु है । 
आत्मा और शानका अप्ृथक्सिद्धि सस्वन्ध है। झात्मा झपने | 
में अभेद सम्बन्धले रहता अथांत्‌ स्वस्चरूप सम्बन्धसे रहता 
है । आत्माके स्वयंप्रफाश माननेकी क्‍या ज़रूरत है, क्योंकि धर्म 
भूत ज्ञान ही से निर्वाह हो हो जायगा। आत्माके स्वयं प्रकाशक 
न माननेसे घटमह जानामि यही शान होगा। पटमहं न जाना[मि 
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पटविषयक ज्ञान नहीं हांगा श्रतः। प्रज्ञ-धर भूत शानके स्थय॑ 
प्रकशशक न माननेसे क्या ज्ञति है ? उत्तर--जब धममभूत शान 
स्वयं प्रकाशक है ही तब हो घरविप्रयक शानक्षान्‌ अहमस्मि अर्थात्‌ 
घटविषयक ज्ञानवाला में हैँ यह शान होता है । इन श्रात्माओं 
में से किन्‍्हीं का ज्ञान सदा विभु है, किन्हीं का सदा अविभु है 
ओर किन्हीं का कदाचित्‌ विभु है। मिथ्याज्ञान दुष्ट कर्मादिसे 
मलिन बद्ध जोवोफा ज्ञान कर्मानुगुण संकोच विकाशशाली होने 
से सदा अविभु है। मुक्त जीवोका पूर्वावस्थार्म अ्रविभु था श्रीर 
भगवत्‌ कृपा कराक्ष परे संसारसागरके पार होजानेके पश्चात्‌ विभु 
होता है । नित्य जीवोका सदा विभु ही रहता है । चार्वाक 
नास्तिकका यह मत है कि पृथिव्यादीनि चत्वारि तत्त्यानि 
तेभ्य एवं देहाकारपरिणतेम्यः किण्वादिभ्यो मदशक्तिवत्‌ 
चतन्यमुपनायते । तेषु विनष्टेषु सत्सु स्वयं विनश्यति । तच्चे- 


तन्यविशिष्टदेह एवात्मा देहातिरिक्त आत्मनि प्रमाणाभावात्‌। 
पृथिवी जल्न तेज ओर वायु ये चार तत्त्व है। ये ही तर्व जब 
' देहरूपले परिण॒त होते हैं तब उस देहमे चेतनता उत्पन्न हो जाती 
है। जैसे मदकण समूहसे मादिका शक्ति मद्रा आदिमे उत्पन्न 
होजाती है| जब वह तत्त्व नष्ट होते हैं तब वह चेतन्य भी उनका 
कार्य होनेसे नष्ट होजाता है। उसी चेतन्यसे युक्त देह ही आत्मा है। 
उससे भिन्‍्नात्मा माननेमे कोई गमक नहीं है। बौद्धोका मत है कि 
संविदः स्त्रयंप्रकाशत्वात्तस्पा एगत्मत्वम्‌ | कि च य संविदो- 
उन्‍यं संवेदितारमभ्युपगच्छति । अभ्युगपगच्छत्वेवासो संवि- 
दम । न द्यसत्यापेत संविदि सम्बेतीत्युपपद्यते । एवं चेदुभय- 
वादिसम्प्रतिपनतया सेव पर बेदित्रों लाधवाद्भवतु | सवित्‌ 
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जान स्वयंप्रकाश स्वरूप है अ्रतः वही आत्मा है। जो पुरुष शान 
से भिन्‍न शानोको स्वीकार करता है वह शानको ते अवश्य ही 
मानता है क्योंकि ज्ञानाभावमें शानका जानने कहे कोई हो ही 
नहीं सकता है, अत एवं शानीकी भी सिद्धि नहीं होसकती हे । 
जब जश्ञानको दोनों पक्त स्वीकार कर रहे हैं तो एक शाताको 
कहपना न करनेसे जो लाघव प्राप्त है उस लाघवसे शानको ही 
ध्रात्मा मान लेना सर्वोत्तम हे । बोद्ध कहते हँ कि यद्यपि विज्ञान 
त्णिक है तो भी परलोकव्यवस्था अथवा बन्ध ओर मोक्चाकी 
व्यवस्था मे कोई आपत्ति उपस्थित नहीं होती । कृतप्रणाश आर 
अक्रताभ्यागम भी नहीं होता है। स्खति आदिकी भी अनुप- 
पत्ति नहीं होती है। क्योंकि अमुक विज्ञानके लिये अमुक काय- 
कारण नियत है तथा वह विज्ञान अनादि ओर अविच्छिन्न है, 
उसका कभी नाश ही नहीं होता है। प्रत्येक पुद्ठलमे विश्ञान- 


॒>॒_ जे 


बद्ध होता है। इस प्रकारसे विशञनकी सनन्‍्तात चलती है । वह 
विज्ञान सन्‍्तान जन्मसे पूव ओर जन्‍्मसे पश्चात्‌ भी है । जैसे 
ज़ीवित पुरुषका विज्ञान पूव पूव विज्ञानके कारण अनुवृत्त होता 
है वेसे ही गर्भादिमे आदि विज्ञान भी पूव पूव के ऋमसे प्राप्त जो 
चित्त उस चित्तके कारण अलुबृत्त होता है। आश्रय यह कि वह 
विज्ञान सन्‍्तान केवल जन्ममरण एक ही नहीं रहता किन्तु साथ॑- 
दिक्‌ है अत एवं परलोकवादकी हानि नहों होती है । यदि इस 
विज्ञनको कदाचित्क माने ते उसका कोई एक निश्चित कारण 
अवश्य होना चाहिये । उसका कारण देह है यह ता नहीं कहा 


जाखकता है। व्योंकि अपना या अपरका ऐसा कोई भी वेह 


नहीं देखा जाता कि जो विशानरहित हो ओऔ 
97 6 न्‍े छ.. ९ । | रः जिस कट्पना 
को जासके कि वही शरोर विशानका हेतु है। कर और विज्ञान 


। 


की. ४ जी रॉ 
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साथ ही दीख पड़ते हैं। साथ ही प्रतीयमान-उपलब्ध दो 


. बस्तुओमे कायकारण भाषक्की कल्पना नहीं होसकती है । कदा- 


चित्‌ कोई शड्जा करे कि हम देखते हैं कि इन्द्रियोसे युक्त देह- 
रूपाविज्ञानके वेचित्र्यका हेतु है । आप अस्बीकार क्यों करते हो 
तो इसके लिये बोद्ध कहते है कि वह जो हेतुता प्रतीत द्वोती है' 
वह आपाततः ही प्रतीत होती है, वास्तविक नहीं । फ्योकि 
स्वप्तादिप्न देहकी अपेत्ताके बिना ही रूपादि विशान बेलक्षएयकी 
प्रतीति होतो है | वहाँ तो चालनावासित विज्ञान ही कारण है 
अतः सवत्र उन्हींको कारण मानना युक्त है। वासनावेशित पूच, 
पूव विज्ञानोंके द्वारा उत्तर २ विज्ञान उत्पन्न होता है इसी लिये 
मरणकालिक विज्ञान भी व[सनायुक्त ही रहता है ओर वह 
पंथ्यात्‌ भी अन्य विज्ञानौको उत्पन्न करता है । वह मनोविज्ञान 
विविध वालनाओसे अधिष्ठित रहता है । वह जन्मसे पूथ ओर 
मरणके पश्चात भी नियत रहता है। उसमे क्रमसे ज्ञान सन्तान' 
की स्थिति रहतो है । इसी लिये ते। उत्पन्न होते ही वत्सादि 
स्तनपानमे प्रवृत्त होते दीख पड़ते है । इस प्रकारसे इस अ्रनादि 
और अनन्त विज्ञान सन्तानके द्वारा पारलोकिक व्यवस्थाम कोई 


ि त्रुटि उत्पन्न नहीं होतो हे । नरात्य्यवा द्मे भी परलोक व्यवस्था 


3०] #>----+-- ॥४55९. या + ४-3 डा जम हल 


का भंग नहीं होता है। रागादिसि उत्पन्न जो बन्ध है वह पूच 
पूर्व कारणसे युक्त होकर प्रतिक्षण उत्तरीत्तर कालमे उत्पन्न हो 
कर अन॒वृत्त हेता रहता है, वद्दी चित्तका बन्धन है। विद्याके 
द्वारा जब उस मत्रकी बन्धनको निवृत्ति होजाती है तब वही 
मोक्ष कहा जाता है। यदि कोई इस पर यह शंका करे कि चित्त 
ते। अनेक हैं और प्रतिक्षणभन्गुर है, ऐली दशामें जो मक्त बद्ध 
हुआ था चह ते। नष्ट होगया, उसकी ते। मुक्ति हुई नहीं ओर जो 


॥#&« ककाइ#कक बीक 'किपफकिन्की ०९ 
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मुक्त हुआ बह बद्ध नहीं था श्रतः उपयुक्त पच्दे ठीक नहीं। इसके 
उत्तरमे कहा जाता है कि चित्तसन्तान भी अनादि और अनन्त 
है। अविद्या रागादि वासनावासित पूव पूव स्वस्व प्रत्ययम्े | 
कलेशमय ही उत्तरोत्तर कालमें चितात्पन्न होते हैं। क्लेशमयता 
ही ते बन्ध है। जब दानादि सत्करमों द्वारा प्रा निष्पत्ति क्लृश- 


मल भी दू८ होजाते हैं, तद्नन्‍्तर निमलचित्त उत्पन्न होता है। 


इली निर्मलताको मुक्ति कहते हैं। इस प्रकारसे अन्यो बद्धो प्यो 
मुक्तः बद्धान्य होता है और मुक्तान्य होता है, यह दूषण नहीं 
आने पाता है। इसी रोतिसे कृतप्रणाश ओर अकृताभ्यागमादि 
दोषको भो निवृत्ति होजाती है, परन्तु यद्ध अध्च समीचोन नहीं 
है। यदि संवितको हो आत्मा स्वीकार किया जावे ते पहले 
दिन मैंने जिस पदार्थंको देखा था दूसरे दिवल भेंने उसे ही देखा 
था, यह प्रत्यभिज्ञा केले सिद्ध द्वोसकती है। क्योंकि संवित्‌ संतान 
के द्वारा तो वह सिद्ध हो नहीं सकती क्योंकि संवितरे अति- 
रिक्त कोई स्थायी अनुसन्धाता ते आप मानते नहीं हैँ ! यदि 
माने ते। स्रसिद्धान्त हानि ओर परमत प्रवेश होज्ञाता है, तथा 
इसे माने विना उपयुक्त प्रत्यभिज्ष सिद्ध नहीं होसकती है । अन्य 
से अन भूत वस्तुमे अन्यकी प्रत्यभज्ञा दो ही नहीं सकती है, 
ओर सम्वित्‌ सन्‍्तान भी सिद्ध नहीं होता । तुम्हारे मतमें सव 
क्षणिक यह सब कुछ च्णिकर ही है। जिस चणमे मया इदं सुकृत- 
माचरितम्‌ मेंने यह अच्छा कम किया, इस ज्ञानकी सत्ता है 
उसके दूखरे क्षणमें यदि वह शान नष्ट होगया ते। सन्‍्तान कहाँसे 
आये ! षदि प्रथम चणम ही ,सन्‍्तानका आरम्भ होगया है ते 
डलका आश्रय कौनसा ज्ञान हे, क्योंकि द्वितीय संवित्‌ ता द्वितीय 


क्तण्म ऐप हे । यदि कहो कि उस सनन्‍्तानका आश्रय भी 
बद्दा पृच ज्ञ/प॒फ है तब ते उसके नष्ट होने पर सन्त न भी न 
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होजायगा | जैनका मत दिखाते हैं कि जैन आत्म।को मेंध्यम परि- 
माण हो मानते हैं। नेयायिक शौर भ्रद्ेत बरृ दः्परिमाण म।नते हैं । 
चिद्चिटिशिश्यारो अ्रणु ही मामते हैं | इदानीम जैतमतको 
समालोचना करते हैं। इल जोधको मध्यम परिमाणयुक्त मानने 
में अ्रनित्यत्वादि अनेक दोष होते हैं, कारण यह है कि मध्यम- 
परिमांणवादीके मतमे देहपरिमाण हो मानना पड़ेगा। तब हस्सो 
फे शरीरमे जो जीव है वह जब निजञ्ञ प्राचीमकमवशात्‌ पिपी- 
ल्िकाके देहमे प्रविष्ट होगा तब उसके कतिपय भाग नाश हो 
जायेंगे। यदि मध्यमघादी संकोच ओर विफाशकी शरण ले 
अर्थात्‌ जैसे तूलिका पहले विस्तृत होती है ओर कखने पर उसके 
अवयब संकुचित होज़ाते हैं, इसी प्रकार जीवका परिमाण भी 
दहोजायगा। तथा संकोच ओर विकास साथयव पदार्थमे ही माने 
जा सकते है, दृष्टान्तके साधम्य से निरवयवम नहीं। और जो जो 
सावयब होता हे वह अनित्य होता है यह नियम है। जैसे घठ 
सावयव होनेसे अनित्य हे । निरवयव मानो ओर मध्यम परि- 
मभाण भी यह घचन व्याहत है। अतः अणुपरिमाण ही मानना 
आवश्यक है और श्रुतिसम्मत भी है। यह भ्रुति है एषोउणु- 
रात्मा चेतसा वेदितिव्य/ | आराग्रशतभागस्य शतथा कल्पितस्य 
च। जीवो भागः स विज्ेयः स चानन्त्याय कर्पते | यहाँपर यह 
प्रश्न होसकवा है कि ज्ञीबका यदि अ्रणुपरिमाण माना जाय ते 
हृदादि क्रिसी एक देशमे स्थिति स्थापक माननी पड़ेगी । तब 
मेरे शिरमे वेदना होती है, मेरे पेर छुखते है शृत्यादि प्रतीतियां 
की अनुपपत्ति' होगी अतः विभु व्यापक मानना ही आवश्यक 
और वेदप्रमाण भी है । इयम्‌ श्रुतिः--नित्यस्सबंगतः । ईख 


अतिम जीवके विभुत्वका प्रतिप[दन किया है, क्यौकि शरीरविशिष्ट 
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जीवका देशान्‍्तरमें गमन होने पर ही शान आर सुख दुःखादि 
बी उपलब्धि होती है । शरीरनिर्वाह फे लिये ही चेतनात्म। 
का जो गमनागमन होता है सो लाक्षणिक व्यवहार होता ्े घथा. 
काशकी तरह श्रतः विभुत्व मानना ही समुचित है। आत्माका 
झरुत्व मानना ही असंगत और अश्लुति है । उत्तर-- एपोजण. 


+ री, पी 


«्‌ के 
रात्मा चेतसा बेद्तिव्यो बुद्धेगुणेनात्मगुणत चंव ब्याराग्रमात्रो 
ब्रोवि दृष्ठ: । बालाग्रशतभागस्य शतधा करिपतस्य च भागी 
जीवस्स विज्ञेय! ॥ इत्यादि वेद्वाक्योमे निरूपित जीवके अरखुत्व 
की ही सिद्धि होती है । नित्यस्सवंगत) इस वचनमे जीवका 
विभुत्व सिद्ध नहीं होसकता है। क्योंकि यह वेद्वाक्य जातिको 
लेकरके कथन करता है, किन्तु विभुबोधक वाक्य नहीं है। जैसे 
अग्नियथको श्रुवनं प्रविष्ट: । वायुस्सवंगतों महान्‌ । एक ही 
अशि समस्त ब्रह्माण्डमे प्रविष्ठ हे और एक ही वायु निखिल 
भुवनाोमे संचार करता है। इसी तरहसे जीव अपने समान और 
अपने स्वरूपसटश सम्पूण जगतूर्म निवास करता है । इस वेद- 
वचनसे यही सिद्ध हुआ कि स्वसमान और स्वस्वरूप सरश नाना 
जीव सबंगत हैं। एक ही अ्ि और एक ही वायु नहीं है किंत 
सजातीय अभि और वायु हैं, बेसे ही लज्ञातोय जोब सर्वत्र है। 
पृथ पक्त -एपो5णुरात्मा इस वाकयमे अणुवाच्य जीवका बोधक 
नहीं है किन्तु परमात्मा ही इन्द्रियजन्य जशञानका अविषय होनेसे 


ही परमात्माको ही अणु शब्दसे वेदवाक्य इरित फरता है। क्योंकि 


न चक्षुप शह्मयते बापि। परमात्मा अच्षुरिन्द्रियोसे श्रहण करने 
में नहीं आता है इसी लिये वेद कथन करता है कि चेतसा बैदि- 


तव्य! | परमात्म( इन्द्रियजन्य शेनका अविषय होनेसे शुद्ध मव 


जनक निया नाते पिलकनलनानान्‍का ५... 
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से हो जानने में आता है, ऐसे नहीं कह सकते हो क्योंकि 


यस्मिन्‌ प्राण! पम्चधा संविबेश | जिस जीवमें पाँच तरहका 
पञ्नप्राण ओतप्रोत है। पूथ पक्त-इस वेदबचन में यत्‌ शब्दका 
प्रयोग होनेसे एतत्‌ शब्दका प रामश होता है, अर्थात्‌ इस वचन 
में भो परमात्माका ही ग्रहण होता है जीवमे नहीं । उत्तर-तुम 
ऐसा नहीं कह सकते हो फ्योंकि-यरिमिन्‌ द्यो! पृथिवी चांत- 
रीक्षमोतं मन! प्राणेश्व से; । जिस ब्रह्ममें यो पृथिवी अंतरित्त 
पञ्चप्राणके सहित मनस्‍्यूत है क्योंकि ब्रह्मके विषयमे ते विशेष 
रूपसे वेद प्रतिपादन करता है, ओर जीवमे सामान्यभावसे ही 
इरित वेद करता है। श्रर्थात्‌ जोवम पंचप्राण ओर इन्द्रियगण 
ओतप्रोत हैं क्योंकि जीवमे सर्वाधारकताका श्रभाव ही हे। 

और प्राण॑न्द्रियोंके धारण करनेमे जीवका अ्रसाधारण धम अ्रथांत्‌ 
विशेषता धम है किन्तु इतने के ही धारण सामथ्य है । ब्रह्म 
विषय में ते महत्‌ शब्द का प्रयोगरूपसे वेदाह्नन करता है । 
बृहच्च तहिव्यमचिन्त्यरूपम्‌ | इस प्रमाणसे यही निश्चय हुआ 
कि ब्रह्म बृहत्‌ अचिन्त्य और दिव्य रूप वाला है। एपो5णुरात्मा 


इस वचनमे ते अणुशब्द्वाच्य जीवमें ही समीचीन अथ है। 
पूर्व पक्चष-इस वाक्यमें चेतसा अणु ऐसे कथन होनेसे अन्तःकर- 
णोपाधि ही अणुशब्द्से प्रतिपादित होता है । उत्तर-इस वचनमे 
चेतसा वेदितव्य; चित्तसे अर्थात्‌ शानसे जानने योग्य ही जीव 


. है ऐसे ही सान्‍वय होनेसे वाक्यका भर थ सुष्ठुतर है। ज्ञीवात्मा 


विभु नहीं होलकता है क्योंकि क्रिया बाला होनेसे घटादि की 


: तरह इस अनुमानसे भी विभुत्वका बाध हो जाता है। ओर शब्द्‌ 
, शमकसे भी सिद्धि न होगी क्योंकि तेन प्रदोतेनेष आत्मा 
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.........................ततततंत# 
निष्क्रामति चक्ष॒प्रो वा मृध्नों वा अन्येभ्यों वा शरीरदेशेम्य:। 
ये वे के चास्माल्लोकोत्‌ प्रयन्ति चन्द्रमसमेव सर्वे गच्छन्ति। 
तस्मारलोकात पुनरेत्यस्मे लोकाय कमंणे । आत्माके ते शरोर 
से निकलना और चन्द्रलोकम जा।नेका विधान होरहा है। पुनः 
इन्दुलोकसे आगमनका विधान श्रुति कहती है । जाना आना 
और निवास ये तीन ईरित विभुवादर्म कैसे होसकता है। और 
खुनिये तपुत्कामन्तं प्राणोड्नूत्क्रामति प्राणसुत्कामन्तं सब 
प्राणा अनुत्क्रामन्ति | इत्यादि वेदवाका में जीवोत्कमणजन्य 
उत्क्रणका आश्रय प्राणमें प्रतीति होनेसि जीवकी क्रियाका 
ज्रावश्यक ही है। और विभुवादर्म दूसरा और दोष हे कि प्रत्यक्त 
कारणमे आत्मा ओर मनका साथ संयोग होनेसे ही ज्ञानोप- 
लब्धि होती है सो तो सबके सबका साथ संयोग ही हे तब ते 
सबके सबक। खुख दुःखादिका अनुभव होना चाहिये सो ते/ कहाँ 
"क है अतः विश्वु नहीं हे किन्तु अणु ही है । इसके आगे प्रकृति 
चार। 


6-5 जे 
बे आप आऋाचकतक फकरणुसय # 
प्रधानाज्जायते सबम। अष्टो प्रकृतयः । पोडश विकाराः | 
अजामेकां लोहितशुरुकृष्णां बही; प्रजा! खुजमानां सरूपाः । 


गोरनायन्तवृती | जिसमे शानाभाव हो ओर विविध विकारा- 


रुपद्‌ हो वह अआचित्‌ प्रकृति प्रधान बहुधानक माया और ब्रह्म 
+रतदर के44क व कही जाती हे | वह तीन भेद वाली हे ) शुद्ध" 
सत्व, मिभ्रसत्त्व और सस्वशुल्य । शुद्धसत््व उसे कहते हैं. कि 


। 


# 


। 


| 


3 
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जो रजसूसे शल्य केवल सक्तवरूप है, नित्य है, प्रत्ययजनक है, 
आनन्‍्दजननी है, ईैश्वरेच्छामाजसे घिमान गोपुर मण्डप प्रासाद्‌ 
आदि रूपसे भोगस्थानरूपमे परिणत होता है। भगवच्छुरीरादि 
रूपसे भोग्य भी है। चन्दन कुसुम वस्त्र आभूषण आयुध आदि 
रूपसे भोगका साधन भी होता है। निःसीम तेजोरूप है, नित्य 
जीव मुक्त और ईश्वर भी जिसका परिच्छेद्‌ नहीं कर सकते और 
स्वयंप्रकाशरूप है। प्रश्ष-यदि मुक्त और ईश्वर भी इसका परि- 
च्छेद नहीं कर सकते ते। इनकी सवशतामे दोष आधेगा क्योकि 
वस्तुमात्रका ज्ञान प्राप्त करना ही सवृशता है । उत्तर-जो पदार्थ 
जेखा हो, जितना बड़ा हो, उसको बेसा ही और उसी रूपमें 
जाननेका नाम सववित्‌ है। शुद्धसत्व अप'रच्छेय है, इस रूप 
से हवन होना ही सवश्ता है। इयत्ताशत्य वस्तुकी इयत्ता न 
जाननेसे सवज्ञतामे बाध नहीं आता प्रत्युत गुणरूप होजाता 
है। प्रश्न--इससे क्या प्रमाण है कि शुद्धसत्व नित्य और शान- 
जनिन्यादि है । उत्तर-न्न तत्र सूर्यो भाति न चन्धरतारक नेमा _ 
विद्युतो भान्ति कुतोउ्यमग्नि! तमेव भान्तमनुभाति सबब तस्य 
भासा सवभिदं विभाति | त्रिपादस्यामृत दिवि | तमश्शब्देना- 
विद्या । तमसरुपरि विभाति। क्षयं तमस्यरजसः पराके । तमस्तु 
पारे तमसः परस्तात्‌। पंचशक्ति मये दिव्ये शुद्धसत्त्वे सुखाकरे। 
नित्यमनादिनिषनम्‌ । तदक्षरे परमे व्योमन्‌ । आदित्यवण 
तमसः परस्तात्‌ । यो अस्याध्यक्ष) परपे व्योमन्‌ | सहस्रास्थृणे 
विमिते दृढ उग्ने यत्र देवानामधिदेव आरते । तद्विष्णो! परम 
पद॑ सदा पश्यन्ति सूरय! इत्यादि श्रुति स्मृति इस विषयमे 


; प्रमाण हैं। प्रक्ष-यदि यह स्वयंप्रकाशस्वरुप है ते क्या कारण 
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है कि नित्य, मुक्त और ईश्वर्कों ही इसका भास द्वोता है अन्य 
संसारी जीबोको नहीं! उत्तर--जैसे सर्वात्माओका स्वरूप और 
ज्ञान स्वयंप्रकाश है ते भी अपनेको ही वह प्रकाश प्रतीत होता 
है, अन्योंको ते। वह श्ञानाम्तरवेद्य है। तथा जैसे घमभूत शान 
स्वाभ्रयके लिये ही स्वयंप्रकाश हे अन्योको नहीं, वेसे ही यदि 
यह भी नियतविषयर्म हो स्वयंप्रकाश हो ते कोई क्षति नहीं हेै। 
तथा जिस प्रकारसे धम भूवज्ञानक वह शक्ति जिसके द्वारा आत्म- 
प्रकाश होता है कम विशेषसे प्रबद्ध होजाती है वैसे ही शुद्ध सत्त 
की भी आत्मप्रकाशनशक्ति बद्धदशाम संसारी जीवोके लिये 
प्रतिबद्ध रहती है । अतः शुद्ध सर्व बद्ध जीवोको, संसारी जीवो 
को प्रकाशित नहीं होता है । प्रश्न-यदि शुद्ध सत्त्व स्वयंप्र काश है 
ते आत्मा और ज्ञानसे इसमें क्या अन्तर है क्योंकि ये दोनों भी 
स्वयंप्रकाश हैं। उत्तर--अहमस्मि इस प्रकारसे आत्माको जैसे 
अहस्प्रतीति होती है बसे शुद्ध सत््वको अहंप्रतीति नहीं होती 
प्रत्युत इद्न्‍्त्वेन प्रतीति होती है | आत्मा शरीररूपसे परिणत नहीं 
होता है, ऐसे ही ज्ञान भी शरीरादिरूपसे परिणत नहीं होता है, 
ओर थह होता है। ज्ञान शब्द स्पर्श आदि विषयौका आश्रय नहीं 
है परन्तु उनका ग्राहक है ओर शुद्ध सत्त्व स्वयं शब्द स्पर्श आदि 
का आश्रय है, अतः उन दोनौसे शुद्ध सत्त्वका भेद है। इस शुद्ध 
सक्तवको कितने ही विद्वान जड़ मानते हैं और कितने हो झजड़ 
मानते हैं, परन्तु जड़ मानना ही श्रेष्ठ है। क्योकि कोई भी झअजड़ 
शरीरादि रूपखे परिणत होता नहीं देखा जाता है, और जड़ 
होनेसे ही शुद्ध सत्वकी अहन्त्वेन प्रतीति नहीं. होती है 
इदनन्‍त्बेन होती है। ऐसे कितनोका यह भी मत है कि यह कं 
स्वयंप्रकाश भी नहीं है, केवल निरनिशय प्रकाशके सउन्ध 
के बा बह न 
हे! इसे स्वयप्रकाश कहद्दा जाता है । ऐसे हो यह आनन्दरंघरूप 


अर 


' 
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भी नहीं है, परन्तु भरत्यन्त अनुकूल रूप रस गन्धादिके सहवस 
. से हो इसे आनन्द भी कहते है | प्रश्ष-यदि यह शुद्ध सत्त्त शरोर 


आदिरूपसे परिणत होता है ते मुक्तात्माश्रौको भी शुद्ध सत्तव 
परिणत शरीर प्राप्त होता है या नहीं । उत्तर--प्राप्त होता है । 
प्रश्ष-यदि मुक्तात्माओकों भी शरोश्प्राप्ति मानगे तो अशरीर था 


वसन्तम इस भुतिखे विरोध नहीं होगा ? उत्तर-नहीं कोई विरोध 


९ नहीं। यह श्रुति केवल कम कृत शरीरपरिश्रहका निषेध करती है, 
, अप्राकृत शरोरप्राप्तिका नहीं । ऐसे ही इन्द्रियच्छिद्रविधुरा द्रोत- 
/ मानाश्व सवश! | इसका भी कमकृत इन्द्रियाभावमे ही तात्पये 


: है। प्रश्न--क्या वह शरीर भी नित्य ही होते है ? उत्तर--नित्य 


: भो होते हैं ओर अनित्य भी । जो शरीर नित्येच्छासे परिग्रहीत 
: हुए हैं वे नित्य होते हैँ, जो अनित्येच्छासे परिग्रहीत होते हैं 
: वह अनित्य होते हैं। परन्तु वहाँ के इन्द्रिय ते। सब नित्य ही हैं, 
: क्योंकि वह किसी उपादानकी श्रपेक्षा नहीं रखते हैं । उन इंद्वियो 
. मेसे भी कितने ही ते नित्य जीवोद्धारा और ईश्वरद्वारा नित्य- 
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परिगृहीत हैं, परन्तु मुक्त जीवोके लिये नित्यपरिग्रहका नियम 


. नहीं है। बह ते जैसे कमी सशरीर ओर कभी अशरीर रहते हैं, 


वैसे ही कभी सेन्द्रिय ओर कभी निरिन्द्रिय भो रहते हैं । तात्पय 


. यह है कि मुक्त जीवोंका शरीरपरिग्रह केवल भगवद्मीत्यथ 


होदा है। कभी बह शरीर चसन्ते।त्सव रुपमें होता है, कभी 
आमूषणरूपमे होता है, कभी स्लक्‌ चन्दनाद्रिपम होता है। उस 
समय इन्द्रियकी आवश्यकता नहीं होती है। जैसे मुमुत्तुजनोकी 
डपासनासिद्धिके लिये तथा स्वशेषभूत नित्य और मुक्त जीवों 
के आनन्दके लिये भगवान शरीर धारण करते है, बसे ही भग- 
बत्मीत्यर्थ मुक्तजीव भी शरीर धारण करते हैं। यहाँ इतना 
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ल्‍उम+तमाहाहााामीकमानार हक ९५ तकि/मीलााा॥ अभाानममका 


ध्यान रहे कि भगवानका शरोर ते भगवत्संकंल्पाधीन ही रहता 
है परन्तु नित्य और मुक्तोंका शरीर कभी ते। केवल भगवत्संकरुपा. 
धीन होता है ओर कभी भगवत्संकल्पानुप्राणित स्वसंकरुप(धीन 
होता है। मिश्रसर्व रजस्‌ और तमसके साथ मिश्र होकर रहने 
वाले सत्वको मिश्रसत्त्व कहते हैं । यह बद्ध जीवोके ज्ञान और 
आनन्दका तिरोधान करने वाला है, शानका विराधी है, विप- 
रीत ज्ञानका उत्पादक है, नित्य है, ईश्वरकी क्रियाका साधन 
है | इसीके द्वारा पुरुषश्वर अपनी लीला करते हैं। जब जीव 
इस मिश्रलत्त्वके जआालंमे फंस कर प्रतिकूल शानवान्‌ बन जाता 
है तब अनेक प्रकारके कम करने लगता है। वह कम ही बन्घन 
है । उन कमोंके अलुंखार खुख दुःखादि फल देना सर्वेश्वरका 
नियत है । इसी स्वभावप्रव॒ृक्तिको भगवदलीला कहा जाता है। 
सम ओर विषम विकार भी इसी मिश्नसच्त्वम उत्पन्न होते हैं। 
जिसमें नाम ओर रूपका विभाग न होसके ऐसे सृच्मविकारको 
सदशविकार या समविकार अथवा विषमविकार, नामरूपका 
विभाग होसके- ऐसे स्थूलविकारको विसदशविकार श्यथवा 
विषमविकार कहते हैं | अ्रव्यक्तदशामं सब विकार सम ही होते | 
हैं । महानसे लेकर जो विकार उत्पन्न होते हैं वह विषम होते 
हैं। प्रलयकालमें अविभक्तरूपसे रहनेके कारण गुणवैषस्य नहीं 
होता है । गुणवेषस्य न होनेके कारण विषमधिकार उत्पन्न नहीं 
होते हैं । सश्टिकालमें भगवत्लकल्प दारा विभक्त होकर यह 
कार्योस्तुख्त होजाता है, तब गुणवेषस्य भी उत्पन्न होता हैं। 
गुणथेबम्य होने पर विषमविकार उत्पन्न होने लग जाते हैं। इसी 
मिमलावओ शहर सत्त्व हे कहते हैं। इसीको रजोगुरण वाला 
कहते हैं । परर्पर विश पक योग्यता वाला त्रिगुए | 

अश्चयजनक काय रूप विचित्र 
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. सृष्टिका साधनीभूत होनेके कारण इसका नाम माया भी है। 


विविध विकारोको उत्पन्त करता है झतः यही प्रकृति नामसे 
कहा जाता है। विद्याविरोधी होनेसे इसे अधिद्या भी कहते हैं। 
यही तिगुण मूलप्रकृति, महान्‌ अ्रहंकार, एकादश इन्द्रिय, पश्च- 
तन्मात्रां ओर पश्चभूत इस प्रकारसे २४ तत्त्व कहा जाता है। 
पहला तर्तव प्रकृति है । भीदरिकी लीलाका प्रधान साधन होने 
से इसे प्रधान भी कहते हैं | गुणविभागके व्यक्त न होनेसे इसे 
अव्यक्त भी कहते हैं । इस प्रकृतिको तीन अवस्थाय हैं. । १ 
अविभक्ततम, २ विभक्ततम ओर ३ अक्षर | अक्तरावस्था की 
निवृत्ति होजाने पर तमःशब्द्वाच्यता आती है। उस समय उस 
तममें नामरूपथिभागकी योग्यता नहीं रहती है। अतः प्रधान- 
पुरुषश्वर भगवानमें उसका एक्रीमवन होजाता है। इसीका 
नाम है अविभक्ततम । जब इसमें ऐसा विभाग होता है कि न/मं 
और रूपके विभागकी योग्यता आजाती है और यह कार्यॉनन्‍्म्रुख 
होजाता है तब इसे विभक्ततम कहते हैँ । जब तमकी अत्यन्त 

सच्मावस्था निचृत्त होजाती है ओर यह पुरुष है और यह अचित्‌ 
है इस प्रकारका विभाग जब नहीं किया जासकता तब उसे 


: अक्तर कहते हैं । प्रकृतिम जब गुणवैषम्य प्राप्त होता है तब 


महद्र्‌ आदि विकार उत्पन्न होते हैं। प्रकृतिके सत्त्वादि तीन 


. शुण हैं। ये तीनों प्रकृतिके स्वभावविशेष हैं, और काय से ही 
. आनने योग्य हैं| प्रकृत्यवस्थाम ये तीनों गुण अ्रनुद्धृत-अप्रकट 


. रहते हैं, ओर विकारदशाम उद्धूत-प्रकट होजाते हैं । सर्य- 


, शुणले शान खुख और दोनोंका सम्बन्ध उत्पन्न होता हे । गजो : 


क्‍ गुणसे स्री ओर पुरुषका परंस्पर स्पृद्दरूप राग, शब्द्र्पशरूप 


॥$ 
"3॒ 


' इत्यादि विषयाँमे स्पृद्वरूप तष्णा और पुत्र मिश्रादिके संख्ेषका 


( 


[ 


स्पृह्मरूप संग पेदा होते हैं । तमोगुणसे विपरीत शान, प्रमाद; 
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8 ससससकनननननानाननगिननानानीनीनीनीनीनीनीविनीनीनीषीनीनननननीनीनीन टी 77.००, 
झाहस्य ओर निद्रा उत्पन्न होती है। खुखमें *०-ह॥ ओर दुःसम्े 
सुख, पुएयम पाप ओर अह में पुएयकी हा २थम नाम है बिप- 
शीत ज्ञान | जब इन गुणोकी साम्यद्शामं विकार उत्पन्न होते 
हैं, तब वह किसी भी प्रमाणसे बताये नहीं जासकते क्योंकि 
अत्यन्त स्पष्ट होते हैं। परन्तु जब गुणोमे विषमता उत्पन्न 
होजाती है तब जो प्रकृतिकरे विकार ही ते हैं वह प्रमाणोसे जानने 
जनानेके योग्य होते हैं क्योंकि वे स्पष्ट होते हैं। विषमविकार जब 
प्रकृति उत्पन्न होते हैँ तब प्रथम विकारका नाम महान कहा 
जाता है। इसीको महत्तत्व और सूत्र भी कहते है।इस महत्तत्त 
को बुद्धिरुप माना जाता है अतः यह अध्यवसायका जनक होत। 
है। यह तीन प्रकारका होता है, सात्तितिक-महत्तत्व, राजसमह- 
सत्व और तामस मंहत्तत््व। इस महत्तत्वले अहंकार उत्पन्न 
होता है, जो देहात्माभिमानादिको उत्पन्न करता है । यह भी 
तीन भेदसे होता है, सात्तिवक राजस छोर तामस अहड्जार। 
इन्हीं तीनोकी वेकारिक तेजल ओर भूतादि भी कहते हैं । इसी 
वैकारिक अथांत्‌ सार्तविर्क अहडारसे एकादश ड्न्द्रिय उत्पन्न 
होते हैं। किन्हीं आचायका मत है कि राजस अहड्वारसे इन्द्रिय- 
गण उत्पन्न होते हैं, ओर कोई राज़स अहड्लार सहकऊूत सार्विक 
अहड्डारसे इन्द्रियोत्पत्ति मानते है। परन्तु इनके मतमे शांजस 
अहड्ड/ए खहकत सात्तचिक अहक्लरका ही नाम घेकारिक है। 
एकादश इन्द्रियोंके नाम ये है---चक्षुरिन्द्रिय अध्यात्म है, रूप 
अधिभूत है, चत्धु गोलकगत सूयका अंश अधिद्दैबत है. ये ठीनों 
परस्पर एक दूसरेके आभअ्यसे सिद्ध होते हैं। किन्तु आकाशम 
जो सूर्य भगवान्‌ हैं वे स्वतःसिद्ध हैं । उसी प्रकार आत्मा जो 
इम सब भूतादि विकारोसे श्थक्‌ हे शोर इनका आदि कारण हें 
झपने स्वयंसिद्ध प्रकाशसे इन समस्त प्रकाशोंका भी प्रकाशक 
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हे। इसी प्रकार त्वचा अध्यात्म हे, स्पश अधिभूत है, वायु अधि- 
देव है। भ्रवर अध्यात्म है, शब्द अधिभूत है, दिशा भ्रधिवेव है। 
जिहा रस ओर वरुण है ) नासिका गन्ध ओर अश्विनीकुमार 
हे। चित्त चेतयितव्य ओर वासुदेव है। मन मन्तब्य और चन्द्रमा 
हे। अहड्ड|र अहंकत्त व्य ओर रुद्र हे। घुद्धि बोदव्य और ब्रह्मा 
अधिदेव है। पड्चज्ञानेन्द्रिय ओर चतुष्टय अन्तःकरण दिखाये । 
अब बाक्‌ अध्यात्म, वचन व्याहरण अधिभूत और अश्रप्मि श्रथि- 
देव है। पारिण अहण और इन्द्र हे। पाद गमन और विष्णु है । 
पायु मलोत्सजन और सृत्यु है। उपस्थ आनन्द्यितव्य और प्रजा- 
पति है। ये कमन्द्रिय हें,मन उभयात्मक इन्द्रियोर्म रहता है, अतः 
मन भी ज्ञानेन्द्रिय ही हे। इसका बुद्धि अहृड्भार ओर चित्त 
आदि भी नाम है । यद्यपि वह भी कमंका कारण होनेसे कमें- 
न्द्र्यि कहा जाना चाहिये परन्तु वह कमन्द्रिय इस लिये नहीं हे 
कि वह साक्षत्‌ कमका हेतु नहीं है किन्तु शान छारा हेतु है। 
यदि ज्ञानदढ्वारा भी कम हेतु होनेसे उसे कमंन्द्रिय माना जावे ते 
चक्ुरादि इन्द्रिय भी कमन्द्रिय कहे जाने चाहिये, क्योंकि शान 
दास कम के हेतु ते। वे भी हैं। मानस कम, मानस कम यह जो 
व्यवहार होता है इससे भो मनको कमन्द्रिय नहीं कह सकते 
क्योंकि मानस कम में जो कम शब्दका व्यवहार होता है वह शुभ 
ओर अशुभ संकल्परूुप शनका वाचक है, कमका वाचक नहीं । 
मन तथा अन्येन्द्रियोका भी कन्दस्थान--मूलस्थान हृदयप्रदेश 
है। अमुक २ नाड़ियोंके द्वारा च्तुरिन्द्रिय यक्तुगोलिकर्मं' जाकर 
श्रोत्रपुट भें जाकर इसी प्रकारसे अन्य इन्द्रिय. उत्त २ स्थानमें 
जाकर दशन श्रवणादिका काय करते हैं। यह नियम नहीं है कि 
श्रोश्रेन्द्रिय भ्रोत्रम ही रहकर अपना काम करे ओर चज्तुरिन्द्रिय 
चक्तुगोल़करम रहकर हो काम करे। इसी तिये मजुष्योका भोषे- 
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अवच्छिन्न प्रदेश रहकर पाया तप याइपतत प्रवेशमे रहकर शब्दअदर करनो करता 
है ओर सर्पोंक भ्रोत्रेन्द्रिय नयनवृत्ति होकर शब्द श्रहत करता 
है । इसी लिये उसका नाम चक्त॒श्नवाः पड़गथा है । श्रोतरन्द्रिय 
केवल शब्दको ग्रहण करता है । चक्तुरिन्द्रिय केवल रूपको प्रहर 
करता है। घारोन्द्रिय केवल गन्धको ग्रहण करता दै। जिहेन्द्रि 
फेघल रसको ही ग्रहण करता है। जिह्ढे न्द्रियकों ही रसनेन्द्रिय 
भी कहते हैं। त्वगिन्द्रिय केवल स्पर्शको प्रहंण करता है। वागि- 
न्वियले वर्णोका उच्चारण किया ज(ता है | वागिन्द्रिय हृदय, 
करठ, जिहामूल, तालु, दन्त, ओछ नासिका श्रौर सूर्धा इन आठ 
स्थानों रहता है। जो सगादि पशु बोल नहीं सकते हैं सम- 
भूना चाहिये कि उनके अदृष्टके न होनेसे वागिन्द्रिय उन्हें नहीं 
मिला है!। जिससे शिल्पादि किये जाव उसे हस्तेन्द्रिय कहते हैं। 
वह हस्तेन्द्रिय मंनुष्यादिकोंके तो अंगुलियोमे रहता है परम्तु 
हस्ती आदिकी नासिकाम रहता है। जिस इन्द्रियोले चला जावे 
उसका नाम पादेन्द्रिय है। वह इन्द्रिय मनुष्यादिके चरणमे रहता 
है ओर स्पपतंगादिके उरःस्थलमे रहता है। जिस इन्द्रियरे 
मलका त्याग किया जावे उसे पाथु इन्द्रिय कहते हैं | वह मनु 
ध्यादिके जघाके पास रहता हैः और मान्थाल ( एक छोटासा 
जन्तु ) के मुख में रहता है। वह सुखसे ही मल्त्याग करता द ॥ 
ध्यानन्द विशेष अथोत्‌ घिषयानन्द जिससे प्राप्त हो हु | | 
उपस्थेन्द्रिय है । वह सबके सूत्रन्द्रिय में रहता है । कट कक 
मयूरी आविका वह इन्द्रिय अन्य अवयचम रहता होगा पोकि त्‌ 

मथूरके ज॒त्यके समय पतित घीयको खा जाती है. और कर क्‍ 
उसे सम्तेष होज(ता है ओर गर्भाधान भी पे हर डील 

पेहिक प्रमाण है बा जनअ्रति है । वे शानिकोका 2 लक 
के साथ ही इन्द्रियका भी नाश दोजतता है परन्तु श्रति नै केक 


स्द्र्यि कर्ण शष्कुलिले 
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नहों मानती है। प्राण॑पन्‌त्क्रामन्तं सर्वे प्राणा अनूस्क्रामन्ति । 
वायुगन्धानिवाशयात्‌ । श्त्यादि चोदना प्रतिचोदनाके प्रमांणों 
से यही जाना ज्ञाता है कि प्राणैक्रे साथ ही सब इन्द्रिय शरीर 
से बाहर निकल जाते है। बाहर निकज्ञना तभी सम्भव हो 
सकता है यदि इन्द्रियोको भी जीवके समान अणुपरिमाण वाला 
माना जाबे। अतः झणवश्व । भ्रतिके अनुरोधसे इन्द्रियों को 
अर माना जाता हे । परकायप्रवेशके समय वा लोॉकान्तर गमन 
के समय इन्द्रिय भी जीवके सह चले जाते हैं। इन्द्रियगण दो 
तरहके होते हैं, स्थूल ओर अणु । ऋणु इन्द्रिय अहड़ारिक होती 
हें, स्थूत्रेन्द्रिय भोतिक होती है। स्थूलेन्द्रिय अणुरिन्द्रियकी 
सत्तासे ही सत्ता वाले प्रतीत होते हैं । अणुरिन्द्रिय दीखनेमें 
नहीं आते हैं । स्थूलेन्द्रिय अनिःय हैं अर्थात्‌ भस्मादिक होजाते 
है। अखुरिन्द्रिय प्राकृत होनेसे मोक्षम ते! ज्ञा नहीं सकते हैं, 
अतः जब तक खडष्टिकां प्रलय न हो तब तक वे यहाँ ही विचरते' 
रहते हैं। प्रश्ष--मोक्षम क्यों नहीं जासकते हैं ! उत्तर--जीवकाः 
मोक्ष अग्राकृत लोकम होता है, इन्द्रिय प्राकृत होनेसे वहाँ इनको 
अनधिकार हे अतः । 5.थवा इन्द्रियरहित बहुतसे जन्तु हैं. जैसे 
जलोका भूनाग इन्यादि इनको मिलजाता है। कोई मानते हैं कि 
आनेन्द्रिय जीवके सह जाते हैँ ओर करमन्द्रिय यहाँ ही रहते हैं॥ 
कोई मानते है कि दोनों ही इंद्रिय जीव के साथ जाते हैं और 
किन्हीं का मत है कि दोनों ही नहीं जाते, सब यहाँ ही शरीरके 


 खाथ भस्म होजाते है, क्योकि इंद्रिय शरीरसे भिन्‍न कोई वस्तु. 


 महीं है। यदि शरीरसे भिंन्‍न कोई वस्तु है ते वह शरीरखसंनि- 
_ योगसे ही उत्पन्न हुआ है अतः शरीरके अभांवमे उसका भी- 


अभाव होज़ाता हे । परन्तु यह अयुक्त विचार है क्योंकि दोनों: 
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से सिद्धि नहीं होती है । यदि होती है ते। गौरव है, साथ अनू. 


त्कमणसे लाधव है और भ्रतिस्म्ठ॒(तसम्मत भी हे। भूत(दि-तामस 
अहड्डारसे राजस अहड्लार सहकृृत भूतादि संशक तामस अह- 
ड्ारसे पञ्चतन्मात्राएँ क रौर पत्चभूत उत्पन्न होते हैं. । तामस 
अहकारसे शब्दतन्मात्रा उत्पन्न होती हे । आकाशकी सूदमा- 
वस्थाका नाम शब्दंतन्मात्रा है। उस शब्दतन्मात्रासे आकाश 
उत्पन्न होता है। आकाशका शब्द गुण है ओर चाजक्चुष भक्‍त्यक्त 
होता है क्योंकि इसका नीलरूप प्रत्यय होता है । नेयायिक लोग 
आकाशको अंजन्य और नित्य मानते हैं परन्तु वेदमतले असत्‌ 
पक्त है। एतस्मादात्मन; आकाश; सम्भूतः आकाशाद्वायु: 
इत्यादि प्रमाणभूत से । यह शब्दतन्मात्राकी स्थूलावस्था है। 
वायुसे सूचमावस्थारूप स्पशेतन्मात्रा पैदा होती है । डउल स्पश- 
तन्मात्रासे स्थूलावस्थारूप वायु उत्पन्न होता है। वायुके शब्द 
ओर सरुपश दो गुण हैं । तेजले रूपतन्मात्रा उत्पन्न होती है, वह 
तेजकी सूच्मावस्था है। उस रूपतन्मात्रासे स्थूलावस्थारूप तेज 
उत्पन्न होता है। इसमें तीन गुण हैँं-शब्द, स्पश और रूप । अप 
से रखतन्मात्रा उत्पन्न होती है। उस रसतन्मात्रासे स्थूलावस्था 
रूप जल उत्पन्न होता है | इसमें चार शुण हैं-शब्द, स्पशे, रूप 
ओर रख । प्र्थिवीसे गंधतन्मात्रा उत्पन्न होती है, यह प्रथिवी 
की सूचमा[वस्था है । उस गंधतन्मातासे स्थूलारूपावस्थां फृथिवीं 

उत्पन्न होती है। इसमे पाँच गुण हेँं-शब्द्‌ स्पशं , रुप, रस ओर 
गंध । डत्पस्न होने वाले भूतोकी अव्यवह्तित पू्व आवस्था-सबसे 
पूर्वावस्था-का नाम तन्‍्मात्रा कहा जाता है। कपाल चर्म अन्य 
अस्थि मांस नख ये सब पृथिवीके अंशसे हैं । रक्त सच लाल 


स्त्रेद ये सघ जलके अंशसे हैं। ज्ुत्‌ तृष्ण उष्ण मोह मे य॑ 
अस्िक्रे अंशसे है हे वा नरक मशुकि ये सं 


| भचारण उत्तारण शवास ये सब वायुके ऊंश 
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से है। काम क्रोध लोभादि ये सब व्योमके अंशसे है। पश्चमूतों के 
तुरीय भाग अर्थात्‌ चतुर्थ भागके रजोगुणसे कमेंद्विय होते है,व।क्‌ 


 पाणि पाद पायु उपस्थ ये है। बचन दान गमन विसग श्रानन्‍्द्‌ 


ये विषय हैं | पश्चभूतोके सत्त्वांश भागत्रयसे अन्तःकरण होते हैं 


. पम्न बुद्धि चित्त अहंकार ये हैं । संकल्प निश्चय स्मरण अभिमान 
' थे इनके विषय हैं, गल बद्न नाभि हृदय श्र इन स्थानोमें रहते 
 हैं। पश्चभूतोके सत्व तुरीयभागसे ज्ञानद्रिय होते हैं, भ्रोत्र त्वक 


चक्तुः जिह्ा प्राण ये हैं। शब्द रुपश रूप रस ओर गंध ये इन 


के विषय हैं | अपश्वीकृत महाभूतोके रजौशभागत्रयसमष्टि 
ः ध्राणोंको उत्पन्न करता है, प्राण झपान व्यान उदान और समान 


ये हैं । नाग कूम कुकर देवदत्त ओर धनञ्ञय ये उपप्राण है, हृट 
आसन नासि कण्ठ ओर सर्वाह्षमे रहते हैं। अन्नमय प्राणमय 


. मनोमय विज्ञानमय आनन्द्मय ये पश्चकोश है । अन्न रससे ही 
' होकर अन्नरससे वृद्धिको प्राप्त होनेसे अन्नमय कोश कहा जाता 
. है, वही स्थूलशरोर है। कमन्द्रियोके संश्छेष होनेसे ओर पश्च' 
: प्राणोके साथ सम्बंधपूव क ही होनेसे प्राशमय कोश कहा जाता 


+ - न बन 


है। शानद्रियोंके साथ ओर मनका सम्बंध पूथ होनेसे मनोमय' 
कोश कहा जाता है । ब्ञानेन्द्रिके साथ और बुद्धिके संश्छेषपूथ 


होनेसे विज्ञानमय कोश कहा जाता है। प्राणशमव मनोमय और 


विज्ञनमय इन तीन फोशोसे विशिष्ट लिंगशरोर कहा जाता है । 
आर कोशविशिष्टपूवक अपने स्वरूपका परिचय होनेसे ही आलनंद्‌- 
मयकोश कहा जाता है। यही कारणशरीर है।शानेन्द्रियपश्चकम्‌ , 
कमन्द्रियपञश्चकम ,प्राणादिपश्चकम्‌ , विषयाद्पश्चकम्‌ अंतःकर ण 
चअतुश्यम । काम कम तमविशिष्ट होकर इन आठसे शरीर बना 
है । अथ पश्चकरणुप्रक्रिया | पश्चमूतोम से एक एक भूत को 
स्लो ओर उसके दो समान भांग कर डालो । उन दो भागों 


(४८ ) 


५....५नननपननन-नाकननननीननन नननननननननननननननननननननन।3ननओओ:  फ  क्‍फक्‍ क्‍ड<क्‍:<5 9७... 
मेैसे एक एकको ते जहाँका तहाँ रहने दो परंतु दूसरा जो भाग 
है उसके चार समान भाग कर लो | जिस भूतके चार भाग किये 
गये हैं उसको छोड़ कर शेष जो चार भूत हैं उनमें एक २ भाग 
मिलाते जावो । इसी प्रकारसे सब भूतोके भाग कर लेने चाहिये 
ओर सबको सबमें . मिला लेना चाहिये | इस भूतसम्मेल्लनका 
नाम है पञ्ञोकरणप्रक्रिया । इसी पञ्चीकरणप्रक्रियाके द्वारा भूतो 
में शब्दादि गुणकी प्रतीति होती है, अन्य सब व्यवहार भी इसी 
प्रक्रियाले चलाये जाते हैं । पृथिवी आदि समस्त भूतोमे यद्यपि 
खप भूत मिले हुये हैं तथापि किसीकों प्थिवी और किसीको 
जल आदि ही इसी लिये कहा जाता है कि पृथिवीमे प्रथिवीका 
ही भाग अधिक - है ओर अन्य तत्त्वॉके भाग बहुत अल्प हैं। 
पेसे ही जलादिके घिषयमें भो. जानना चाहिये । कोई २ सप्ती- 
करण प्रक्रिया. भी मानते हैं । वे-पश्चभूतौमे महत्तत्व और अहं- 
कारको भी मिला. लेते हैं | ओर कहीं जिव्॒त्तकरणका उल्लेख हे, | 
इस पक्तमे पृथिवी अपू और तेज । अण्डोत्पत्तिसे पृव रइृष्टिका 
नाम समष्टि स्वृष्टि कहा जाता है। अण्डोत्पादनके अनंतर . सृष्टि 
का नाम व्यष्टि संशष्टि कहा जाता है । यह खंष्टि क्यो की जाती 
है? इस कार्यप्रपश्च की उपांदानप्रकति, इसका अधिष्ठान पुरुष 
ओर अभिव्यञ्ञक काल ये;तीनो शुद्ध ह्म रूप में .ही हूँ इन सब 
का आदि उपादान कारण हूँ । जब परमात्मा को दृष्टि रहती है 
तब तक जीवकूत कर्मोक्रे फल भोगनेके लिये पिसृपुञ्रपरम्परासे 
यह खंलार निरंतर चलता. रहता है। यह उर्त्पत्ति -नाशशील 
संसार जो बिराश्रूपसे स्थित है, प्रलयकालके आने पर अपने 
साता भुवनों के सहित पश्चत्व को प्राप्त होजाता. हे--अर्थात्‌ 
इस्तके पदश्चीकृत भूत स्वस्वकारणमे ल्लीन होने लगते हैं। उत्पत्ति 
का [क्रम ऊपरसे लिएा जाता हे ओर प्रलयका क्रम नीचेसे लिया 
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ज्ञाता हे। सप्रस्त प्राणी का शरोर अबच्तगे. अन्न वीज़मे, बीज भूमि 
में, भूमि गंधमें, रूप वायुप्रे, वायु स्पशमे, स्पश आकाशम तथा 
आकाश शब्दतन्मात्राप्त । पश्चतसन्‍्मत्ा स्वकारणभूत अ्रहंकारमें 
ओर इंद्रियगण अपने कारण शअ्रहंकारमे, अहंकार अपने कारण 
महत्तत्वमे, महत्तत्व स्वकारण प्रकृतिम और प्रकृति अजन्‍्मा 
परमात्माम लीन होजाती हे । सर्वे श्वर स्वस्वरूपम स्थित रहत| 
हे, उसका किसीमे लय नहीं होता है, वह जगवकी सृष्टि और 
लय॒का अधिष्टान तथा अवधिरूप है। इस प्रकार विचारपूवक 
देखने वाले जीवके चित्तमे यह प्रपश्चप्रम किस प्रकार उत्पन्न 
होसकता है ओर यदि उल्की स्फूर्ति हो भी ज्ञाय ते वह अधिक 
काल ठहर केसे सकता है | ब्योममें सूयके उद्य होजाने पर भी 
क्या अंधकार रह सकता है, कितु नहीं । कर्मेन्द्ियाणि ज्ञानेद्धि- 
याणि तत्तद्विषयान्‌ प्राणान्‌ संहत्य कामकर्मानिवित-अविद्या 
भूतवेष्टितो जीवो देहान्तरं प्राप्य लोकान्तरं गच्छति | प्राककर्म- 
फलपाकेनावतान्तरकीयवद्धिश्रान्ति नव गच्छति । सत्कर्मपरि- 
पाकतें बहूनां जन्मनामन्ते दृणां मोक्षेच्छा मायते। तदा सह- 
गुसुमाश्रित्य चिरकालसेवया बन्धमोक्न॑ कथ्ित्‌ प्रयाति | अबि- 
चारकृते बन्धो विचारान्मोक्षो भवति | तस्मात्‌ सदा विचार- 
येत्‌ । अनन्तकमंशोचं च तपो यज्ञस्तथेव च। तीर्थयात्रामि- 
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. गन यावत्तत्व॑ न विन्दति । इत्यादि वेद्वाक्यमें तत्त्व शब्दका 


| 
(५ 
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प्रयोग होनेसे यही निश्चय हुआ कि बिना तर्वके शानसे अर्थात 
खजित्‌ अखचित्‌ ओर ईश्वर ये तीन ही तत्व हैं इनके जाननेके विन; 
सब कुछ करना निष्फल है अतः प्रथम तत्तोंको परम्परासे जान 
कर ही सत्क्रमोंम लगे । इसके आगे ईंश्वरनिरूपणु होगा । 


५ हल 


सा 
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ईएघर उस अदृछ शक्तिका नाम है जो समस्त जगतओी सष्ि 
रक्ता और प्रलयका आदि कारण-है | वह ईश्वर अखिल पत्य- 
नोक है, अर्थात्‌ अखिल-समस्त हेय--दोषोका प्रत्यनीक-प्रति- 
भय प्रतिहन्दी विरोधी है | ईश्वर अनन्त हैं । जो देशावच्छिन्न 
न हो, कालावच्छिनन न हो ओर वस्त्ववच्छिनन न हो उसे अनंत 
कहते हैं। देशका परिच्छेद तब होता है जब कोई वस्तु अमुक 
देशम हो ओर अमुक देशमे न हो। भगवान्‌ ते सवव्यापक हैं 
अतः अमुक देशमे हैं, अम्तुक देशमें नहीं है ऐसा नहीं कहा जा 
सकता है, अतः वह देशावडिड्िन्न न होनेसे अनन्त हैं । जो वस्तु 
किसी काल में हो ओर किसो काल में न हो तब वह फाला- 
वच्छिन्न कहाजाता है। भगवान ते। नित्य हैं । नित्य वस्तुके 
लिये यह नहीं कहा जासकता है कि वह अम्तुक कालमे है ओर 
अमुक कालमे नहीं है अथवा अमुक कालमें था ओर अप्रुक काल 
में नहीं थां, अतः भगवान्‌ कालावच्छिनन न होनेसे भो अनन्त 
हैं। जो वस्तु कभी किसीमें रहे और किसीमे न रहे चह चस्त्व- 
चच्छित्न कहा जाता है। पदार्थेमात्र भगवानका प्रकार है-शरीर 
है। शरीरमे शरीरी अवश्य रहता ही है 
मे रहते हैं ३० उनके लिये यद्द नहीं 
"नह है, अतः बह वर 

किलर की । नित्य॑ विश्युं सवबगतं सुसूक्ष्मम्‌ | 

बे भा तता जनानाम्‌ स वा आत्मा। यस्यात्मा शरीर। 
यस्य पृथित्री शरीरम्‌ । इत्यादि भ्रुतियाँ अह्मके-भगवानके अनन्त 


में प्रमाणभूत हैं। अन्तःप्रविष्ठ; इस वचनसे यह सिद्ध हुआ कि 


। भगवान पदाथमात्र 
कहा जासकता है कि वह 
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हेश्वर सर्वान्तर्यामी है । सर्वान्तर्यामीका श्रथ है सबके भोतर 
निवास करनेवाला । जो जिसमे रहता है उसके दोष शोर गुण 
दोनों उसमे आजाते है ऐसा प्रायः सवंत्र देखा जाता है। तब 
यदि भगवान्‌ जीवोके शरीरके भीतर भी निवास करते हैं ते 
शरीर के दोष अथवा जीवगत दोष भगवान में आजाने 
चाहिये। भगवान्‌ को सर्वान्तर्यामी मानने से यह दोष दोख 
पड़ता है, परन्तु वास्तवम यह दोष है नहीं । जिस प्रकार 
से बाल्यावस्थाके शरीरमे रहनेसे जीवात्मामे बात्य नहीं आता 
हे युवावस्थाके शरीरमे रहनेसे यौवन नहीं आता है, और वृद्धा- 
वस्थाके शरीरमे रहनेसे वाधका नहीं आंता है अर्थात्‌ जैसे शरीर 
के दोष या गुण जीवात्मामे नहीं आते हैं यह सवतन्त्रप्रसिद्ध है, 
ऐसे ही चित्‌ जीव ओर अचित्‌ जड़ इन दोनों प्रकारों के 
शरीरमे रहनेसे भगवानमे भी उनके दोष नहीं आसकते और न 
आते है। यहाँ कोई ऐसी शड्डा करते हैं कि यद्यपि शरीरस्थ 
जीवमे बाल्य योवन ओर वाधक्य आदि नहीं आते हैं. तथापि 


. शरीरके सम्बन्धसे होनेवाले सुख दुःखादिकी प्रतीति ते। जीव 
. (होती ही है, ऐसे ही ईश्वरमे जीवादिगत दोष भले न आदें 


परन्तु तत्संसगसे होनेवाले सुखदुःखादिंकी प्रतीति ते। होनी ही 


. चाहिये। और यदि यह प्रतीति होती हो तब ते सर्वान्तर्यामी 
: होनेसे ईश्वर दूषित होगया । इसका समाधान यह है कि 
. जीवात्माका शरीरम जो प्रवेश है वह कम सूलक है । कमोंक्रे फलों 


को भोगनेके लिये ईश्वरीय न्‍्यायसे उसका वहाँ प्रवेश हुआ है। यदि 


. डसे वहाँ सुखदुःखादिका अनुभव न हो ते कर्मफलके न भोगने 
, से शरीरमें प्रवेश ही व्यथ होजावेगा। अतः वह शरीरस्थ आत्मा 


“5. 


ण्प्य््प्श्श्श्य्र्श््ॉ्औऑ्फ्ल्‍् 
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शरीरसम्बन्धजन्य सुख दुःखादिकी प्रतीति करता है। भगवान 
का जो प्रवेश है वह अ्रनुग्रहमूलक हे अर्थात्‌ स्वभावतः है। फक् 
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भोगनेकी इच्छाले ईश्वरका प्रवेश चित्‌ अचित्‌ शरीरमें नह 
हुआ है, अतः उससे तत्सम्बंधजन्य दोषांदि दूषित नहों करते 
इसी लिये बेद्वाक्य भी कहते हैं.कि अन श्षर्नन्योअभिचाक शो ति 


एप सर्वभूतान्तरात्मा इव्यादि। ईश्वर आनन्दडय तानस्यरूप 


है। जो स्वथा अपने अलुकूल हो उसे आनन्द कहते हें।जो 
स्वथा प्रकाशरूप हो अर्थात्‌ जिसका प्रकाश अन्यके अधोन न 
हो किन्तु जो स्वयंप्रकाश हो उसे शान कहते हैं । सं ३ श्यर 
का परम अनुकूल होनेसे वही आनन्द है, अतः ज्ञान ओर आनन्द 
यह दो अवस्थाय प्रथक्‌ एथक्‌ नहों हैं प्रत्युत दोनी एक हे । 
ईश्वर शान, शक्ति, बल, ऐश्वय, चीय, तेज, वात्सल्य ओर शोय 
आदि परम कद्याण गुणौसे युक्त है। ईश्वरके ये सब गुण उत्पत्ति 
कछ और विनाशसे रहित होनेके कारण नित्य हैं । इस अंश 
त इमे संत्या कामा; यह श्रुति प्रमाण है । ईश्वरके ये सब गुण 


निस्सीम हे ॥ इनको अआ्चधि नहों हे यतो वाचो निवतसन्ते 
अप्राप्प मनसा सह । इत्यादि श्रुति इंश्वरगुणो की निस्सोमता 


में प्रभाण है । इश्चरके यह सब गुण असंख्य है, इनकी गरशना 
नहीं होसकती । ईश्वरके यह सब गुण निरुपाधिक हैं अर्थात्‌ 
स्वाभाविक हैं | जैले अन्यञ्ञ स्थित गुणोंकोी अपनेमे ले आनेके 
लिये जीव इंश्वरकी इच्छारूप उपाधिकी आकांक्षा रखता है 
ओऔर यदि वह गुण उसमें आजाव ते वह निरुप्॒धिक अर्थात 
स्व!भाविक नहीं कह। जावेगा क्योकि वह ईश्वरेच्छारूप उपाधि 
से उसे प्राप्त हुआ है, वह ते। सब स्वाभाविक ही है । ईश्चरके 
जो बात्सल्य, खौशील्य, मादंव और आज आदि गुण हैं वह 
ते अपने आश्रित जीवोके लिये हैं। और जो शौर्य पराक्रमार्दि 
गुण हैं वह अपने आश्चितोंके विरोधियोंके लिये हैं। तात्पर्य यह 
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मिलनी शिव; किन 2६352 लिलि शी लिलि नि सिकिकि लकी 
है कि वात्लल्पादिगुण प्रकट होते हैं भको पर ओर शोर्यादि गुण 
. प्रऋर होते हैं भक्तद्राहियों पर | ईश्वरके गुणोके लिये निम्न- 
. लिखित क्रम भी ध्यानमे रखने चाहिये । जो भगषद्धक्त अपने हित 
झोर अहितका स्वयं विचार नहीं करलकते उनके उपयोगके 
लिये ईश्वर का ज्ञान है| ज्ञो भगवद्धक्त अपने इृष्टकी प्राप्तिम तथा 
अनिष्ट के परिहार करनेमे स्वयं शक्तिमान, नहीं है. उनके उपयोग 
के लिये ईश्वरकी शक्ति है। जो भक्त अपनेको भगवदपराधी मान 
कर पश्चासाप करता है उस भरे प्रयोजनके लिये ईश्वरका ज्ञमा 
गुण है। जो भगवदाश्ित अपनेको संसारसाशरम डबा हुआ 
मानकर व्याकुल होता रहता है उसके अर्थके लिये ईश्व॑रकां 
कृप। गुण है। जैसे गो तत्कालके जन्मे हुये बछड़ेके शरीर पर 
रहे हुये मज़्को जोभसे चाटकर छुड़ा देती है वेसे ही जो भक्त 
अविया कपोदि दोषोसे अपनेको संयुक मानकर भगवानसे उस 
के नाशकोा आशा रखता है उसके उपयोगके लिये ईश्वरका 
वात्सल्य गुण है । जो भक्त यह मानता है कि में नीचोंके संसर्गं 
से नीच स्वभाववाला होगया हैं उल्के वास्ते देश्वरका शील 
गुण है । जो प्रपन्त यह मानता है कि में मन वचन ओर कमसे 
कुटिल व्यवहार करने वाला हूँ उसके लिये ईश्वश्का आजव 
गुण है। जो प्रभुजन यह मानता हे कि में अत्यन्त दुष्ट हृद्यकां 
हूँ उसके लिये इश्वप्का सोहाद गुण है । जो भक्त यह म/नता 
है कि अब मुझे भगवान्‌ कब मिलंगे, उनके विना मेरी क्या दशा 
होगी उसके उपयोगके लिये श्रीहरिका माद्व गुण है । जो भक्त 
यह मानता है कि प्रभु ते अतीनरिद्रिय है इन प्राकृत नेत्रोसे उनका 
. दशन केसे होसकेगा उसके अथ राजीवनयनका सोलभ्य गुण 
है। बह अधोक्तज अतिदयालु हैं, जब वह अपने भक्तको दुःख 
ग्रस्त देखते हैं ते। हय हाय करके उसकी रक्षाके लिये दोड़ते 
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हैं। घह यद्द नहीं 
अथवा झजशानी है अथवा आचारशल्य है। भगवशन्‌ अपने भक्ते 
के अभीष्टको पूणे करके ही अपनेको कृतकृत्य मानते हैं। भक्तोके 
अत्यक्प एक भी शुभ काय को देख कर प्रभु उसका उद्धार कर 
देते है। भक्तोके दोषोको जानते हुये भी प्रभु उसका स्मरण नही 

करते | जैसा कि महर्षिवर्य श्रीबाल्मीकिजीने कहा है--- 

कदाचिदुपकारेण क्ृतेनकैन तुष्यति । 
. न स्परत्यपकाराणां शतमप्यात्मवत्तया ॥। 

प्रभु अपनेको भक्ताधीन बना देते हैं, यही सकल देश्वर जगत्‌ 
के कारण हैं | वेदान्तमें ईश्वर ही जगतके कारण हैं परन्तु बोद्ध 
छरौर जैन एकदेशपरमाणुआओको जगत्‌का कारण मानते हैं। कणाद 
के अनुयायी परमाणु आको उपादानका रण ओ र दे श्वर को निमित्त- 
कारण मानते हैं । परन्तु यह सब मत इस लिये ठीक नहीं है कि 
परमाणुक्रे होनेमे प्रत्यक्तादि कोई प्रमाण नहीं है। जिनमें महत्त्व 
होता है उन्होंका प्रत्यक्ष भाना जाता है । परमाणुआंमे तो महत्त्व 
कोई नहीं रुवीकार करते हैं ऋतः महत्त्वाभावसे उसमे प्रत्यक्ष 
प्रमाणका अभाव है। अनुमान प्रमाण इस लिये नहीं होसकता 
कि सदेव सोम्येद्मग्र आसीत्‌ इत्यादि भ्रुतियोसे विरोध होजाता 
है। शब्दप्रमाण तो इस लिये नहीं है कि बेदोमे परमाशुप्रति- 
पादक कोई मन उपल्तब्ध ही नहीं होता, अतः चेदोके प्रमाणसे 
भश्यरकी हो जगत॒वा कारण माना म गया है। सांख्यके मतसे 
जगतका कारण प्रधान है।यह कहते हैं कि विविधताके लिये एक 
वेतन अधिछ्ठाता मानना अपाथ है। जिस प्रकारसे प्ेघक। एक- 
रस जल नीचे पड़ता है परन्तु बह नारियलमे अन्य स्वाद घाला 
हे।ता दे, च्युतफलसमे अन्य स्थाद बाला होता है छौर कपित्थादि 


मा ररणा्णण काफी सइ९ 
देखते हैं कि यह मेरा भक्त नीचकुलोत्पन्न है 
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में भ्रन्य स्वाद बाला होता है, घेसे ही प्रकृतिका स्वभाव है कि 

वह भिन्न २ रूपो ओर भिन्न २ गुणोको धारण करे। गुरणौके वेषम्य 
होनेले ही विचित्र परिणाम होता है, भ्रतः प्रधान-प्रकृति ही जगत 
का कारण है, यह प्तत भो ठीक नहीं है। अतिम एकोहं बह 


स्यां प्रजायेयप््‌ इत्यादि प्रकारसे सश्टिके लिये संकल्पका मिरु- 


पण है। संकल्प करना चेतनका ही मुख्य धर्म है, प्रधान तो अचे- 
तन है, झतः प्रधान ज़गत॒का कारण नहीं होसकता है। यह जे। 
कहा है कि प्रकृतिका स्वभाव ही परिणामी है सो भी टीक नहीं है 
क्योकि यदि इस प्रकारका स्वभाव मानोगे ते प्रत्लय नहीं हो 
सकेगा, सच दा सृष्टि ही बनती रहेगी। कदाचित्‌ कोई कहे कि 
किस्ले जीवविशेषकों हम कारण मानगे अतः ईश्वरकों अगत- 
कारण मानना व्यथ हे तो यह भी ठीक नहीं, क्योंकि जीवमान् 
कम वश्य हैं । यद्यपि मुक्त जीब और नित्य जीव कम वध्य 
नहों हैं तथापि उनमे सगनिर्माण सामर्थ्याभाव है । ब्रह्मादि 
भो स्व॒तन्त्र जगत्कारण नहीं हैं क्योकि पुराणों में उन्हे भी 
कम परतन्त्र ओर दुःखी लिखा है, अतः क्ृत्स्नजगत्कारण ईश्वर 
ही है। कारण तीन प्रकारके होते हैं। उपादानकारण, निमित्त- 
कारण और सहकारिकारणु | जो वस्तु कायरूप भें परिणाम हे 
योग्य हो उसे उपादान कारण कहते हैं। यथा मसक्तिका घटक! 
उपादान कारण है क्योंकि मृत्तिका ही घटके रूपमे परिणत हो 
जाती है। जो उपादानवस्तुको कायरूपमें परिणत करता है वह 
निममित्तकारण कद्दा जाता है। जैले उपादान वस्तु है मृत्तिका, 

उसको घटरूपमभे परिणत करने वाला कुज्ञाल है, अतः कुम्हार 
 घटका निमित्तकारण है। कार्य की उत्पत्तिम जो उपकरणरूप--- 
खाधनरूप हो घह सहकारीकारण होता है, यथा दरड चक्र 
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सतत मिशन ममीमारभआा हारा भा समान समा 


चोवरादि। ये सब घटोत्पत्तिम सहायक होते हैं, कप ये सब 
घरटके सहकारीकारणश हैं। अब विचार यह करना है कि चेदांत | 
में ईश्वर इन तीनौमैसे किस प्रकारका जगतका मं व है-उपा- 
दान है या निमित्त है, या सहकारी है !इस विषयमे सिद्धान्त 
यह है कि तीनो कारण ईश्वर ही है, अथवा जगतका तीनोकारण | 
ईइवर है। सूद जिलू ओर सूच्म अचित विशिष्ट होकर दह 
उपादानकारण होता है बहु स्यां प्रजाये यम्‌। है संऋटपले विशिश् 
होकर वह निमित्तकारण होता है, शान, शक्ति, बल पऐेश्वय आदि 
से विशिष्ट होकर सहकारीकारण होता है । बात यह है कि स् 
के आरस्भमें भी ते चित्‌ अच्चित्‌ और ईध्वर रहते ही हैँ । सृध्रि 
से पूर्व अचित्‌ सूच्मावस्थाम ही रहती है, चित्‌-जीव भी खच्मा- 
वस्थामे ही रहता है | जीवके खूच्मावस्थामे रहनेका त(त्पय यह 
है कि उसका सम्बन्ध अभी सूच्रमावस्थामे रहने व! ले अछ्त्के 
साथ है। रूम्बन्धके भेद्से सम्बन्धीमें भेद माना जाता है, अतः 
जीवको भी सूक्मावस्थामें माना जाना असंगत नहीं है। ईश्वर 
का ते। इन सबके साथ नित्य सम्बन्ध है यह कभी भूलना ही 
नहीं चाहिये । इसी नित्यसम्बन्धकों पारिभाषिकशब्दमे अपृथर्‌ 
सिद्धि सम्बन्ध फहते हैं, यह भी सदा स्मरण रखना चाहिये। 
अच्छा अब (गे चलिये। सूचमाव स्थामेसे हो स्थूलावरथा उत्पन्न 
होती है, भर्थात्‌ सूच्मावस्था स्थूलावस्थ:में परिणत होजातो है। 
चित और अ्चितकी स्थूलावस्थाका हो नाम है सष्टि | तब 
खसपष्टिका उपादानकारण हुआ सूदप्रच्चित्‌ ओर सूच्मअच्चित्‌ । पर 
चित्‌ और अच्चित्‌ तो कभी इईश्वरसे पृथक्‌ रह ही. नहीं सकता 
है व्योंकि उसका और ईइवर का अपूथकसिद्धिसम्बन्ध ऊपर 
कहा जाचुका है। तथा च्थित्‌ ओर अचित्‌ ये दोनों इंध्वरके शरीर 
है, अत: ईश्वरापेत्ता गोरण ह्‌ ] गोणके नामसे किसी बस्तुका 
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निर्देश करना रूढिके विरुद्ध है। मल्लग्राम कहे जानेसे यह नहीं 


समभना चाहिये कि इस ग्राममे सब पहलवान ही रहते हे 
सूखी हड्डी मांस वाले, अस्थिपश्चर धारण किये हुएए दीन भारत 
की सूति भी उसी प्राममे रहती है | परन्तु घह गोण है अतः 
दीनग्राम न कह कर मह्लप्राम कह जाता है । ऐसे ही चित््‌ 
ग्रीर अचित॒को उपादानकारण न कह कर इेश्वरको उपादान- 
कारण कहा जरता है। परन्तु केबल ईश्वर नहीं किन्तु खूद्मचित्‌ 
ओर सूच्यणझचित्से विशिष्ट हेश्वर | यही कथा निमिक्तकारणमे 
भो है। घृह स्याम्‌ | रह संकल्प ते। ईश्वर ही करता है। संकल्प 


के बिना ते जगतका निर्माण ही अशका है। परन्तु संकर्पमात्र 
जगतको नहों बना सकता, अतः उस संकढपसे युक्त जो इंश्वर 


हे वही जगत॒का निमित्तकारण है। अतः बह स्याम्‌ इस संकदप 


से विशिष्ट ईश्वर ही निर्मित्तकारण कहा जाता है। यही कथा 
सहकारीछा रणमे भी हे। जेसे घटके निर्माणमे दरड चऋ आदि 
अपक्तित होते है बेसे ही सथ्टिनिमांणमे ज्ञान शक्ति बल ऐश्वय 
चीय ठेज्ञ आदि भी अपक्षित होते है। ये सब इंश्वरमे ही रहते 
हैं, इनका भी ईश्वर के साथ अ्पृथक्सिद्धिसम्बन्ध है । अत 
ज्ञानशक्तयादिविशिष्ट ईश्वर सहकारीकारण कहा जाता है । 
प्रश्ष-ईश्वर जो सरृष्टयादि व्यापारमं लगा रहता है बह व्या- 
पार क्या अविद्याकर्मादि-सूलक है, अथवा कोई अपरिहाय रोग 
है. अथवा किसी की प्रेरयासे वह खूृश्व्यापार करता है! उत्तर-- 


 इेश्वरस्म अविया कर्मादि ते रह ही नहीं सकते है । भ्रति फहती 
: है कि भगवान निरवद्य--दोषरहित हैं, भगवान्‌ निरक्षन--लेप- 
_ रहित हैं, भगवान्‌ अपहतपाष्मा--पाप[दिसे शून्य हैं । भगवान्‌ 
: हो यह कोई ब्रीमारी भी नहीं है, क्योंकि भ्रति कहती है कि बह 
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अनामय - शेगरहित है, वह विजर-ब॒द्धावस्थासे रहित हैं, बह 
विशोक--किसी भी शोकसे शल्य हैं। भगवानको कोई प्रेरणा 
करने वाला भी नहीं है, क्योंकि श्रुति कहती है कि वह सबका 
प्रेरक है, उसका प्रेरक कोई नहीं है । तब जगतके निम्मांणमं जो 
वह प्रवृत्त होता है उसमे उसको स्वेच्छा ही कारण हे | इस्तोको 
तांदात्विक रस कहते हैं। चक्रवर्ती राजा द्यूत खेलने बेंठता हे 
उसमे उसका केवल तादात्विक रस कारण है । बालक मत्तिका 
था बालुकाका घर घरौना खेलता है डसमें उसका केवल तादा- 
त्विक रस हो कारण है। ऐसे ही जगतके निर्माणम॑ तादात्विक 
रससे अतिरिक्त--लीलामात्रके अतिरिक्त अन्य कुछ भी कारण 
नहीं है | प्रश्ष-यदि जगतके निर्माणम केवल लीलाको ही कारण 
माना जाबे ते यह जो फहा और खुना जाता है कि जीवो के 
उद्धारके लिये प्रभु नानाप्रकारकी सृष्टि करते हैं सो अपाथ हो 
जावेगा । उत्तर-जगतके निर्माणके दोनों ही कारण है, चेतना 
का उद्धार करना भी और लीला भी । परन्तु लीला मुख्य है 
अतः लीलाको ही हेतु कह दिया है | मल्लञ्नामके समान ही यह 
भी निर्देश समझना चाहिये । लीलाको मुख्य इस लिये माना 
गया है कि भगवान अपने सामथ्यंसे सब आत्माओको एक ही 
कालमें क्षण भरमें छुक्त कर सकते हैं ओर जिविध दुश्खोसे छुड़ा 
सकते हैं तथापि नाना प्रकारके अवतारोंके द्वारा नाना प्रकारको 
स्थिति उत्पन्न करके जीवों पर जो निम्नहानुग्रह करते हैं उसमें 
लीला ही कारण है। जिस प्रकारसे बालकका घर बनाना और 
बिगाड़ना दोनों ही लीला है बेसे ही भगवानकी सृष्टि करना 
कोर संहार फरना दोनों ही लीला है। इस लीलाका अन्त नहीं 
है। सृष्टि दशामें सष्टिरूप लीला है और प्रलयदशामे प्रलयरूप 
लीला है। प्रशक्ष--जैसे म्यक्तिका घटका उपाद हे 

[दान कारण हे ओर 
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उसमें हम विकार देखते हैं । सृत्तिका का घटुरूप बन जाना 
. यही ते। विकार है। तब ऐसे ही ईश्वर भी जब जगद्गुप बन 
जाता है तब उसमे भी विकार अधश्य मानना पड़ेगा, घिकार 
माननेसे इश्वर विकारी हो ज्ञावेगा । तब इेश्थरको निर्धिकार 
प्रतिपादन करने वाली समस्त भ्रतियौसे विरोध होनेसे यह बार्ता 
अप्रामा णिक हो ज्ञाबेगी । उत्तर--परिणाम दो प्रकारका होता 
है, एक सद्भारक ओर दूसरा अद्वारक । सद्धारकका अथ यह है 
कि परिणाम किसी अन्य वस्तुमे होता हो परन्तु उसका निदंश 
अन्य वस्तुमे किया जाता हो झोर अट्ठारक उसे कहते हैं जिसमे 
परिणाम होता हो उसीमे परिणामका निद श भी किया ज(ता हो। 
ज़ेसे खतक्तिकामे घटका जो परिणाम होता है यह झद्वारक हे। 
किसीके द्वारा परिणाम नहीं होता प्रत्युत साक्षात्‌ मृत्तिकार्म ही 
. परिस्णम होता है। परन्तु यहाँ ब्रह्ममे जो ज़गत॒का परिणाम है 
वह अद्वारक नहीं है किन्तु सदारक है । श्रथांत्‌ चिदचिद्रप 
विशेषणविशिष्ट ब्रह्म का जगद्पसे परिणाम होता है । तात्पये 
यह है कि चित्‌ ओर अचित ये दोनों ब्रह्मके, इश्वरके, भगवान, 
के, परमात्माके विशेषण है । इन दोनोका ईश्वरके साथ अ्रपृथक 
. सिद्धिसस्बन्ध है यह कथा पीछे होचुकी है। ये दोनों किसी क्षण 
. में पृथक्‌ रद्द ही नहीं सकते है, अतः परिणामिनी जो अचित्‌ है 
उसी में परिणाम होता है। परमात्माका विशेषण होनेसे उसका 
. परिणाम विशेष्यभूत हरि निर्दिष्ट होता है अ्रतः साज्षात्‌ ब्रह्म 
. का परिणाम नहीं होता किन्तु अचिद्रुप विशेषण द्वारा होता हे। 
. _ विशेषण द्वार परिणाम होनेसे ब्रह्म परिणामी वा विकारी नहीं हो 
,. सकता | जैले ऊर्ण नाभिके स्वरूपम विकार नहीं होता परन्तु स्व- 
। शरीरभूत विशेषणके द्वारा तन्तुरूप कायके प्रति मकड़ी उपादान 
। कारण होती है, ऐसे ही स्वस्वरूपमे विकार न होने पर भी जगु- 
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आए एएश्रत्रण्रमभमणल्‍रणभभल्‍लभ६3६धभभभानशशशशशशशशशशशश | 
द्वूप कार्यके प्रति' अचिद्रुप विशेषण द्वार/ बह्म जगतका उपादान 
कारण होता है । चिद्चिद्धिशिष्ट स्वरूपसे ब्रह्मकी विकारी कहना 
हो ते कह लो उसमें कोई दाति नहीं है । जैले आत्मा स्वरूपत: 
निर्धिकार है तथापि मनुष्यादि शरीरविशिष्ट आत्मःमें बाल युवा 
ओर बृद्ध आदिका व्यवहार होता हे पेसे ही ब्रह्म भी तादश 
व्यवहार किया जासकता है | प्रश्न--किसी कायकी एक ही 
वस्तु उपादान कारण भी हो और निमित्त कारण भी हो, यह 
ते विरुद्ध कथा है! अतः जगत्‌का उपादान कारण भी ब्रह्म ही 
है ओर निर्मित्तकारण भी ब्रह्म ही है यह कहना अयुक्त हे। 
उत्तर--यहाँ कुछ भी विरोध नहीं है । एक ही आत्मा अनेक 
उप(याौसे सुखको उत्पन्म करता है तब वह निमित्त-कारण कहा 
जाता है और उस सुखका समवायी कारण भी वही होता हे। 
ऐेसे ही ब्रह्मके विषयम भी समभना चाहिये। प्रश्ष- ईश्वर सृष्टि 
बनाता है इसका क्या अथ है ? उत्तर--ईश्वरका अपनी प्रस्णा 
विशेषसे अर्थात्‌ संकल्पविशेषसे तमः-शब्द्वाच्य अथवा अव्यक्त 
शुब्द्वाज्य अच्ित में समश्िरूप से अथवा व्यशिरूष से समस्त 
घटपटादि कार्योका परिणाम कर्ना ही सृष्टि कही जाती है। 
ऐेले ही चेतन-- जीवको भोगोपकरण शरीर ओर इन्द्रियादि 
देकर भोग करने ओर मोक्षकी प्राप्ति करनेके योग्य बना देना ही' 
स्टि है। तात्पय यह है कि सृष्टि से पूर्व में जैसे अचित्‌ तत्त्व 
स्थित रहता है वसे ही भोग ओर मोक्षके योग्य व्यापारसे शल्य 
होकर चित्तत्व जीव भी स्थित रहता है, अर्थात्‌ उस समय उस 
का ज्ञान संकुचित रहता है। सश्टिदृशाम चित्तत्व भोग और मोज्ष- 
सम्पादनके योग्य होजाता हे क्योकि उस समय भगव्प्रेरुणासे 
उसका शान विकसित होजाता है जिस प्रकारले ईश्वर जमत. 
की रष्टि करता है उसी प्रकारसे जगतक्की स्थिति और संहार 
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भी वही करता है। प्रकश्ष-शा््रोंम तो सघ॑त्न लिख। है कि ब्रह्मा 
सृष्टि बनाता है, श्रीविष्णुज्ञी उसका संरक्षण करते हैं, और रु 

जो उसका रूह्दार करते हैं। तब यह कथन कैसे सिद्ध होसकता 
है फि ईश्वर ही सह्टि स्थिति और प्रतय करता है। उत्तर-- 
यद्यपि पुराणादिमे सबच् जैसा तुम कहते हो वैसा ही लिखा है 
परन्तु उसका तात्पय केवल इतना ही है कि भगवान जिस 
शक्तिसे अथवा जिस संकल्पसे सष्टि बनाते है" उस शक्तिविशिष्ट 
अथवा उस संकल्पविशिष्ट भगवानका नाम ब्रह्मा है। जिस शक्ति 
से अथवा संकल्पसे भगवान्‌ सष्टिकी स्थिति भ्र्थात्‌ रक्ता करते 
है उस शक्तिविशिष्ट अथवा संकल्पविशिष्ट भगवानका नाम श्री 

विष्णुज्ञो हे। एवम्‌ जिस शक्तिसे अथवा संकल्पसे भगवान्‌ सश्ट 
का खंहार करते है उस शक्तिविशिष्ट अथवा संऋलपविशिष्ट श्रीं 
हस्कि नाम रुद्र है। वस्तुतः तीनों काय ईश्वर ही करते है। 
जैसे देवदत्त जब पाक बनाता है तब पाचक कह! जाता है, जब 
पढ़ता है तब पाठक कहा जाता है और जब पढाता है तब अध्या- 
पक कहा जाता है। देवदत्त ते एकेव है किन्तु कायभेदसे उस 
को संज्ञा भिन्‍न भिन्‍न होतो जाती हें। ऐसे ही ब्रह्म के विषयमे 
समभाना चाहिये । प्रश्न--ईश्वरकी सष्टि का अ्रथ तो समझ में 
आगया परन्तु ईश्वर ही जगत्‌की स्थिति करता हैं इसका क्या 
अथ ह ? उत्तर-- जिस प्रकारसे क्षेत्रकेदारमे--खेतकी क्यारीमे 
जल प्रविष्ट होकर वहाँ स्वयं स्थित रहकर ज्ेत्रकोी रक्ता करता 
ह--वृद्धि करता है उसी प्रकारसे स्वरचित जगतमे भगवान 
स्वयं प्रविष्ट होकर सबकी रक्ता करते हैं। इसीका नाम स्थिति 


 है। प्रशक्ष--ईश्वर सश्टिका संहार करते हैं इसका क्या आशय 


हें? उत्तर--जिस प्रकारसे दयालु गुरु या पिता अपने प्रिय शिष्य 
या पुन्नको कुपथम प्रयाण करते देख कर अ्रपनी दृष्टिके सामने 
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श्खते हैं, घरके भीतर बन्द कर देते हैं, अथवा रज्जु आदि बॉघ 


देते हैं जिससे कि शिष्य वा पुत्रका दुष्टमागंगमन छूट जावे । 
उसी प्रकारसे भगवान जब देखते हैं कि चेतन मुझे भूलकर 
विषयपरायण होगयः है तब उसके शरीर इन्द्रिय ओर बिषय 
आ।दि्को नछठ करके उसे संकुचित ज्ञान वाला बना देते हैं । इसो 
का नाम संहार है'। अथवा सृष्टि और स्थितिके समान दो सब 
तोड़ फोड़ करके अकेले शान्तिमें बेठ जानारूप लीला ही संहार 
शब्दका अर्थ है । प्रश्ष--रश्वर ते परम दयालु और सब त्र सम- 
दर्शी हैं। उनकी सष्टिमे सत्र सुख ओर समानता होनी चाहिये, 


परन्तु ऐसा देखा नहीं जाता है | संसारमे कोई खुखी है और 


कोई दुःखी है। कोई लूला है, कोई लंगड़ा है, कोई अन्धा हे, कोई 


बहिरा है ओर कोई गूँगा है। तब तो वेषम्य--विषमता ओर 
ध्े ९: नहीं द 
नेघृ ए॒य-क्र तारूप दोष भगवानमे आये बिना नहीं रह सकता है। 
उच्तर--जिस प्रकारसे बालक मिट्टी या बालका खिलोना बनाते 


समय राजा बनाता है, सिपाही बनाता है अथवा कुम्भकार या 
चित्रकार इसी प्रकारकी अनेक वस्तुय बनाता हे परंतु उसमें कोई 
भी वैषम्य ओर नेघृणयं दोषकी स्थापना नहीं करता क्यौंकि उस 
के बनाते समय उस बालक या कुलाल या चित्रकारके हृदयमे 
न तो वेषम्य ही होता है ओर न नेघृरय ही रहता है किन्तु एक 
प्रकारका कोतुकी भाव जाग्रत रहता है जिसके कारण वह यह 
सब बनाता है | उसी प्रकारसे भगवानकी इस लीलामे न तो 
घैषम्य है ओर न नंघृएय है। लीलामय भगवान्‌ लीलाके लिये 
ही यह सब बनाते हैं। प्रशक्ष--कुम्भकार या बालक या चित्रकार 
का दृष्टान्त ठीक नहीं है | क्योकि बनाई हुई सब वस्तुएँ जड़ हैं, 
ड्न्हे सुख ओर दुखादि का अलुभव नहीं होता है $ अहका यहाँ 
लो ग़रीबो की चित्लाहटसे भगवानका भी आसन हिल जाता है। 
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अतः उपयुक्त शंकाका उपयुक्त समाधान ठीक नहीं हु श्रा। उत्तर- 
समाधान ते वहो है परन्तु इतना ओर सलमभाना चाहिये कि जैसे 
कोई बालक सत्तिका खानेका अ्रभ्यासी हो तो उसकी माता उस 
की जोभ पर थोड़ासा सूरई आदिसे रक्त बह। देती है, जिसमें 
बालक सृत्तिका भक्तणुका परित्याग करदे । इस काय में माताका 
नेघृरय नहीं है प्रत्युत परमकृपालुता है, सत्तिका भक्षण करके 
रोगी होने वाले बच्चेको बचानेका यह सुगम उपाय है। ऐसे 
ही भगवांन चेतनको अनेक प्रकारके इन्द्रिय-द्राड देकर कुमाग 
में जानेसे बचाते हैं। जिसको चक्तुद्रड देकर अन्धा बनाया है 
वह रमणियोके मुखचन्द्रको भूल जावेगा ओर उससे होने वाले 
दुष्परिणामसे बच जावेगा । ऐसे ही बहिरे ओर गूँगे आदिकी 
भी बात समभनो चाहिये । प्रश्ष--पह सब लीलाविधि तब सिद्ध 
होसकतो हे कि यदि इश्वरको सावयवब साकार माना जावे, 


परन्तु ईश्वर ते निराकार है। अपाणिपादों जबनो ग्रहीता 


पश्यत्यचाश्न! स घृणीत्यकर्णः । इत्यादि भुतिवचन से डसका 
निराकार होना ही सिद्ध है। उत्तर-भगवान्‌ अवयवची ही है अर्थात्‌ 
साकार ही है, निराकार नहीं। श्रुतियोम जहाँ जहाँ निराकार 
निरूपण हुआ है यहाँ वहाँ प्राकृत आकारका निषेध समभना 
चाहिये, दिव्य आकार ते। भगवानका है ही। 'अपाणिपादो ज्ञव- 
नो ग्रहोता' का भी यही अर्थ है कि वह प्राकृत पाणि नहीं है श्रौर 
प्राकृत पाद नहीं है, दिव्य हस्त पादादि ते भगवानऊे हैं ही। 
प्रश्ष-यदि भगवान्‌ अघयवी हैं ते अनित्य भी होगे ? क्योकि 
संसारमे देखा जाता है कि घट पटादि जितने अवयथी हैं सब 
अनित्य हैं । उत्तर--अवयवी वह अनित्य होता है जो अनेक अब- 
यवोंसे बना दुआ दो । अ्रवयवके सम्बन्धमात्रसे कोई अवयवी 
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अनित्य नहीं होसकता है । घट पटादि ते सह ब्नेक अवययों 
से आरब्ध हैं-बने हुये हैं अतः अनित्य हैं। भगधान ते किसो 
अबवयवबसे बने नहीं है, उनका शरीर ते। नित्य है। वह ईश्वर 
विभु है अर्थात्‌ व्यापक है। जो प्रत्येक पदार्थमं रद्दता है, जिसके _ 
विना एक परमाणु भी खाली नहीं है उसे व्यापक कहते हैं। 
६श्वरकी व्यापकता तोन प्रकारको है। एक स्वरूप से, दूसरी धम- 
भूत शानसे और तीसरी विश्नहसे । भगवान्‌का सर्वान्तयांमित्व 
स्वरूप हैं, उस सर्वान्तर्यामिताके द्वाय सबंत्र व्यापक हे। इसे 
स्वरूपव्याप्ति कहते हैं। भगवान्‌ अपने व्यापक ज्लोनके दारा सकल 
चराचर जगतका निरीक्षण कर रहे हैं इसे शानज्यप्ति कहते हें । 
जगत सर्व शरीर ते। पादो5स्य विश्वा भूतानि त्रिपादस्यामत 
दिवि । दृत्यादिके अज्ुसार सब जगत्‌ हरिका शरीर है। यह 
जगद्गुप शरीर सत्र है अतः इसीका नाम विग्नहव्याप्ति है। वह. 
इंश्चर पञ्चभेदसे स्थित रहते हैं| पर १ व्यूह २ विभव ३ अन्त- 
यामी ४ और अर्चावतार ५। पर भगवानका वह स्वरूप है जो 
अनेक पाष दौ,नित्यमुक्त जीवॉसे परिवेष्टित श्रीजगद म्बा चिच्छक्ति 
महालच्मी व॒ाच्या श्रीजानकीसमन्बित साकेतलोकनिवासी भग- 
वान भ्रीयामका दिभ्ुज रूप है। ऐसा ही कहा है । स्थृलमष्ट 


शक ० सुक्ष्ममेव चतु इन | द्विश्रुजं तु पर प्रोक्तमायरूपमिद 
हरे! | द्िधुज भगवान भीराम ही पर हैं वही अ है 
अवतार उन्हींमेसे प्रफट हुआ करते हैं । कही कब उपासकां 
पर दया करके क्रमिक उपासनाकी सिद्धिके लिये ज़ब वासदेव 
संकषण, प्रयुक्ष और अनिरुद्धरूपसे प्रकट होते हैं ता उनका इन 
व्यूह होता है । चासुदेवमे शान १ बल २ ऐेश्घय ३ बीय ४ शक्ति ५ 
और तेज़ ८ ये छह गुण पूण रहते है। संकष रण शान हक बल 
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ये दो ही गुण उद्धृत रहते हैं। प्रधुज्नमें ऐश्वय और वीय तथा 
अनिरुद्धम शक्ति ओर तेज ये दो गुण आविभूत रहते हैं। इन 
चार व्यूहोंके अतिरिक्त अन्य द्वादश ब्यूह भी माने जाते हैं। वह 
दादश मालों ओर द्वादश आदित्योंके अधिदेवत हैं । उनके यह 
नाम हें-केशव, नारायण, माधव, गोविन्द, विष्णु, मधुसूदन, 
त्रिवक्रम, वामन, श्रीधर, हृषीकेश, पद्मनाभ और दामोदर। 
इनमें से केशव नारायण ओर माधव ये तीन वासुदेवमे से प्रकट 
होते हैं। गोविन्द विष्णु और मधुसूदन ये तीन संकषणमे से प्रकट 
होते हैं । जिविक्रम वामन ओर श्रीधर ये तोन प्रद्युज्लमेसे प्रकट 
होते हैं। हृषीकेश पद्मनाभ ओर दामोद्र ये तीन अनिरुद्धसे 
प्रकट होते हैं। १ केशवका सुवर्णंसमान रूप हे ओर चार चक्र हें, 
२ नारायणुका श्याम रूप हे ओर चार ंद्धे हे $ में माधथवका इनन्‍द्र- 
नीलमणिके समान रूप हे ओर चर गदाय हैं, ४ गोविन्दका 
चन्द्रसमान रूप है और चार धनुष हैं, ५ विष्णुका कमलसमान 
रूप है और चार मूखल हैं, ६ त्रेविक्रमका अप्निश्मान रुप है. 
और चार खड्ग हैं, ७ वामनका बालसूयंसमान रूप है और चार 
बद्र हैं, ८ श्रीधरका श्वेत कमलसमान रूप है ओर चार पद्टिश 
( श्रस्रविशेष ) हैं, £ हृषीकेशका विद्युतुल मान रूप है और चार 
मुद्रर हैं, १० पद्मनाभका सूयंसमान रूप हे और पञ्च आयुध 
( शह्व चक्र गदा पद्म ओर धनुर्वाण ) है, ११ दामोद्रका इन्द्र- 
गोपके समान रूप हे और चार पाश हैं, १२ मधुसूदनका कमल 
समान रूप है ओर चार मूसल हैं। अवतारोको विभव कहते है। 
यद्यपि विभव अ्रनन्त हैं तो भी मुख्य ओर गोण यह दो भेद्‌ मान 
कर कार्य चलाया जाता है। साक्षात्‌ अवतारको मुख्य ओर आवे- 
शावतारको गौण कहते हैं । आवेश दो प्रकारका होता हे स्वरूपा- 
 ब्रेश और शकत्यावेश । परशुरामादिके शरीरमें असाधारणरुपसे 


धरा 20 9 _ (६६) ह्__्_्_्६्६घ्घ्भ्घ्घ्मभ्भल६शशाशशशनशणणशणणका- 
जो भगवानका आवेश होता है वह आवेशावतार कहा जाता ह्‌ । 
बह्मा शिवादिभ किसी कार्य की सिद्धिके समय उस काय की योग्य 
शक्तिसे जब भगव।नका आवेश होता है ते। उसे शकक्‍्त्यावेश कहते 
हैं । यहाँ यह स्मरण रखना चाहिये कि श्रावेशावतारकी जो 
गोण कहे जाता है वह स्वरूपतः गोण नहीं है. परन्तु भगवान्‌ 
की इच्छासे गोण है। यहाँ यह भी समभना चाहिये कि जो 
विभवको मुख्य बताया गया है वहाँ केवल मुख्य ही नहीं प्रत्युत 
मुख्यतम मुख्यतर और मुख्य इस प्रकारका विभाग है। भगव- 
उ्छीरामावतार मुख्यतम विभव है। न््सिहावतार मुख्यतर 
विभव है और चामन श्रीकृष्णादि मुख्य विभव हैं। श्रीराम यद्यपि 
पर हैं, अवतारी हैं तथापि जब श्रीरामावतार स्वीकार किया 
जाता है ते। उसे विभव कहनेमे कोई आपत्ति नहीं है। परधाम 
में श्रीचिच्छुक्तिसहित नित्य विराजमान प्रभुको परशब्द्से कहा 
जाता है, ओर जब वही करुणावश अवतार रूपमें पृथिव्यादि पर 
पधारते हैं ते! विभव कहे जाते हैं। अवतार दश हैं । मत्स्य १ 
कूर्म २ वराह ३ नुसिह ७ वामन ५ परशुराम ६ श्रीराम ७ बल- 
भद्र ८ श्रीकृष्ण & ओर किक १० इनके अतिरिक्त भी अनन्त 
अवतार भगवानके हैं और होते रहते हैं तथा होते रहेगे। स्वग 
नरक आदिके सुख दुश्खोके अनुभवके समयमे भी सुदहर्नावसे 
हृदयप्रवेशावस्थित जो भगवत्स्वरूप है उसे अन्तर्यामी कहते हैं। 
भक्तोौके ध्यान करनेके योग्य स्वरूपसे भक्तोंकी रक्षाके लिये उनके 
हृदयकमलम जो भगवत्स्वरूप है उसे भी अन्‍्तर्यामी कहते हैं! 
श्रतः अन्तर्यामीफो स्थिति दो प्रकारकी समझानी चाहिये । श्र्चा 
बतार प्रतिमावतारको कहते हैं । अ्चांघतारके लिये देश कालादि 
का नियम नहीं हे । चाहे जिस देशमे चाहे जिस कालमें झोर 
चाह जिस द्रष्यको प्रतिभा बनाकर भगवानकी पूजा की ज्ासकती 


( ६७) 


 है। अर्चावतारमे भी यद्यपि भगवान्‌ षडगुणसम्पन्न ही रहते हैं 
. तथापि उनका स्नान भोजन शासन शयन शादि सब श्रचंकके 
. अ्रधोन रहता है। वह अर्चाबतार चार प्रकारका है। स्वयंव्यक्त १, 
. दैव २, सेद्ध ३ और मानुष ४ जो विग्रह स्वयं प्रादुभूत हुआ है 
उसे स्वयंब्यक्त कहते हैं । जो देवताओसे स्थापित है उसे दैव- 
मृति कहते हैं। जो सिद्धोंसे स्थापित है उसे सेद्धप्रतिमा कहते 
हे | जो मनुष्योसे प्रतिष्ठित की गई है उसे मानुष-प्रतिमा कहते 
हैं। कहीं कहीं आष नामका भी एक भेद अर्चावतारका पाया 
जाता हे परन्तु वह माजुषके अन्तभूत समझना चाहिये। इन 
सब अवस्थाओमे अर्थात्‌ पर, व्यूह, विभव, अन्‍्तर्यामी और 
अचांवतार इन पाँचों दशाओं में भगवान्‌ भ्रीजी के साथ ही 
विराजमान रहते है, कभी श्रीजीका विरह नहीं होता है ॥ 
दिग्द्िशनमात्र समाप्त हुआ 
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ऋय ब्रत्काफाराताकवाकानख एणएस 
अहरहब्रह्मोपासीत । ब्रह्म वा इदमग्र आसीत । आत्मान- 
पेव प्रियम्ुपासीत । स य आत्मानमेत्र प्रियग्नुपास्ते न हास्य प्रिय॑ 
अमर ; भव॒ति । यद्‌ ब्रह्मविद्यया सब॑ भविध्यन्तो मनुष्या 
मन्‍्यन्ते | य; आत्मदा बलदा यस्य विश्व उपासते | तदेव 
तारक॑ ब्रह्म त्वं विद्धि । तदेवोपासितव्यमिति ज्ञयमू | य एत- 
तारक॑ ब्रह्म ब्राह्मणों नित्यमधीते | स पाप्मानं तरति। सब 


तरति | सोउ्म्ृतत्व॑ च गच्छ॒ति । भरीज्रक्कके शरीरभूत चित्‌ और 
अचितके तथा अ्खिलहेयप्रत्यनीक अननन्‍्तकल्याण गुणसागर 


. (६८) 
निशिनिनिनकीनिकीनकलीअ कक नील ब 3 मारा जा गए भर नह 
परात्पर पुरुषोत्तम(दि पदासे वेद्य खिद्विद्धिशिष्ट ब्रह्मके स्वरूप. 
का निरूपण किया जाता है। परम पुरुष भगवानके निरन्तर 
अज्ुभवको ही मोक्ष कहते हैं । मोच्षकी प्राघ्ि बह्मोप/सनासे ही 
होती है । इसी ब्रह्मोपासनाका नाम विद्या _वा ब्रह्मविद्या भी 
कहते हैं । विद्याके साथ साथ भगवत्परक कम भी आवश्यक है। 
यही मोच्तका साधन है अतः मोच्त ही परम पुरुषाथ कद्दा गया 
है और वही विद्याका--अह्योपसनाका फलरूप है । संशय-- 


आत्मा बारे द्र्टव्य; श्रोतव्यो मन्तव्यः । ब्रह्म वेद बह्मत्र भवति। 


यदा पश्यः पश्यते रुक्मब्णम्‌ । तमेव विदित्वातिम्ृत्युमेति | 
आर्थ--आत्मांकः ही दर्शन वा विचार करना चाहिये, डसीका 
श्रवण करना चाहिये, उसीका मनन करना चाहिये, उसरीका 
निद्ध्यास--अंभ्यास करना चाहिये | याशंवल्क्य कहते हैं कि 
हे मेत्रेयि आत्माका दशन श्रवण मनन और विज्ञान होजाने पर 
जो कुछ जगतमे है उन सबका ज्ञान होजाता है। इत्यादि उप- 
निषदुके वाक्योमे बह्मप्राप्तिका साधन जो वेदन बताया है वह 
क्या एक वार करना चाहिये अथवा अनेक वार उनका अनुष्ठान 
करना चाहिये । पूथपक्ष-एक बार ही करना चाहिये । क्योंकि 
श्रह्मप्राप्तिका हेतु ब्रह्मवेदनमात्रको बताया गया है | तब जैसे वेद- 
4विहित ज्यो लिप दि यज्ञ पक ही वार किया जाता है वबेसे ही 
यह साधन भी एकवार अजुष्टित होना चाहिये र्ने 
से भी शासत्रविधिकी चरिताथता--सफलता ते हो ही जावेगी | 
सिद्धान्त-ध्यान ओर वेदनादि पदौसे उपदिष्ट (दिखाया गया) 
वेदनकी आदृत्ति ( पुनः पुनः ) करनी जाहिये क्योंकि अ्रतिमम 
निदिध्यासित व्यः कहकर असक्तत्‌ ( बारंबार ) ध्यानको आत्म” 
दशनका साथन माना हे ! निदिध्यासम पदका अथ दोता द 


(६६ ) 


अनेक बार ध्यान कर्ना । जब तक अ्रसकृत्‌ वार ध्यान न किया 


. जाबे तब तक परमात्माका आविभ्भाव नहीं होता है। सत्तरशुद्धो 


भ्रुवा स्मृति: स्पृतिलम्भ सबग्रन्थीनां विप्रमोक्ष। | इस वबेद- 
वाकपयमे ध्र॒वा ( निश्चल ) स्खृतिको सघ ग्रन्थियोके मोक्ष ( छूटने) 

में हेतु कहा गया है। घव शब्दका अचल अर्थात्‌ तैलधारावद्‌- 
विच्छिन्तन अथ है । यह अचलत्व श्रथवा तैलधारावदविच्छि- 
तत्व निरन्तर स्मृतिके विना हो नहीं खकता है । अ्रतः यही 
अचलत्वस्मृतिके सातत्य ( निरन्तर ) का उपपादन करके स्मृति 
की आजृत्तिका ज्ञापन करती हे । भ्श्न- झआ त्पा वारे द्रव्य; 
इत्यादि भ्रतियोमे ते। स्घृतिका विधान नहीं किया हे किन्तु 
भ्रवण मनन निदिध्यासन आदिका ही विधान किया है। उत्तर- 
ब्रह्मविषयक स्घुतिको ही कहीं उपालना शब्द्से कहा है ओर 


. कहीं वेदनादि शब्दौसे कहा है । ध्यान उपासन वेदन ओर स्म्ति 


मिस 


् 
फ्ाामफ पाक, छ्रा 


ये सब पर्यायवाची शब्द हैं। क्योकि वेदन ओर उपासन ये 
दोनों समान प्रकरणम बाधित हुए हैं, तात्पय यह है कि 


पनो ब्रह्मत्युपासीत | भाति च तपति च कीत्यां यशसा ब्रह्म- 
वर्चपेन य एवं वेद। यस्तद्वेद यत्‌ स वेद स मयेतदुक्तः। अनुम 
एतां भगवो देवतां शाधि यां देवतामुपास्से । ब्रह्मविदाप्ोति 
परम । आत्मा वारे द्रष्टन्यः श्रोतव्यों मन्‍्तव्यों निदिध्यासि- 
तव्य/ । ततस्तु त॑ं पश्यति निष्कलं ध्यायमानः। इत्यादि 
भ्रतियौम वेदन ध्यान उपासन यह सब पर्यायवांची हैं । ध्यान 


का ही अथ चिन्ता है । चिन्ता स्मृतिसन्तानका नाम है। स्सृति- 
तान अनेक वार स्मृतिके बिना बन नहीं सकता अतः वेद्न 


का अनुष्ठान सवं दा करना चाहिये। अनन्यचेताः सतत यो मां 


क्‍ 
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न ड-ससससफफककस सा 7 ७. 
स्मरति नित्यशः। तस्याहं छुलभः पार्थ नित्ययुक्त स्थ योगिन!॥ 
तदुरूपप्रत्यये चेका सन्ततिश्ान्यनिःस्पृह्दा । तद्धयानं प्रथम: 
पड़भिरंगे निष्पाथते तथा ॥ अरथ-दूखरे किसी भी वस्तुमें ध्यान. 
न रख कर जो प्रतिदिन मेरा सतत स्मरण करता है, हे पार्थ ! 
उस नित्ययुक्त योगीको मैं खुकभ हूं ।उस ब्रह्मस्चरूपके शानमे 
पक ही प्रवाह चलना चाहिये, उसमे किसी अन्यपदाथकी स्पृद्य 
नहीं होनी चाहिये। इसीका नाम ध्यान है। यह ध्यान यम 
नियम आसन प्राणायाम प्रत्याहार ओर धारणा इन प्रथमोक्त छः. 
अंगोसे सिद्ध होता है। इत्यादि स्म्मतिवचन भी वेदनादिके अनेक 
वार ही अनुष्ठान करनेका आदेश करते हैं अतः वेदनादिकी 
आतृत्ति करनी चाहिये | संशय-निद्ध्यासनकालमे ब्रह्मोपासक 
ब्रह्मका ध्यान किस प्रकारसे करे ? ब्रह्मकोी अपनेसे भिन्‍न मान 
कर ध्यान करे अथवा अपना आत्मा मान कर करे ? प्रशक्ष-इन 
दोनोंमे से प्राप्त क्या है? पवपक्ष--उत्तर--अपनेसे भिन्‍न मात 


कर ब्रह्मकी उपासना करे क्योकि तञाज्ञ दावजावीशानीशों | 
अस्मान्मायी सजते विश्मेतत्तस्मिश्वान्यो मायया सन्निरुद्ध।। 
समाने वृक्षे पुरुषों निमग्रोड्नीशया शोचति मुल्ममानः । जुष्ं 
यदा पश्यत्यन्यमीशमस्य । अथ--श्न (जीव) और अज्ञ (प्रकृति) 
ये दोनों अज हैं । एक इश (समर्थ) है और एक अनीश (अस' 
मथ) है, ओर एक अजा है--प्रकति है। भगवान इन समस्त 
वस्तुओको तथा समस्त विश्वको बनाता है, उसमें जीव श्रीप्रमु 
की मायासे बद्ध होजाता है । शरीररूप एक बुच्तके ऊपर पुरुष 
कक है, भोग्यभूता प्रकतिसे अपने स्वरूपको भूल गया है, 
घटा बेंठा शोक करता रहता है। जञ्ञब द्यावश ईशको अपने ऊपर 


क्‍ 


क्‍ 
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न व के >> 
प्रसन्‍न देखता है ओर उनके गुणमाहात्म्यका श्रवण मनन ज्ञान 
करता है तब जन्ममरणरूप शोकरहित होजाता है। दृत्यादि 
श्रुतियोंले और अधिक तु भेदनिर्देशात्‌ । नेतरोज्नुपपत्त । 
इन सूत्रोसे उपासक जीव ओर उपास्य ब्रह्मका भेद ही प्रतीत 
होता है। अतः शास्त्राजुसार ही यथावस्थित ब्रह्मको जीवसे 
भिन्‍न मान कर ब्रह्मकी उपासना करनी चाहिये, अन्यथा नहीं । 


नहीं ते यः शाख्रविधिप्रुत्सज्य बतेते कामकारतः। न स सिद्धि- 


पवाप्तोति न सुखं न परां गतिस्‌ ॥ अर्थ--जो शास्त्रीय विधि 
को छोड़ कर स्वेच्छासे वतन करता है वह न ते| सिद्धिको ही 
पाता है, न सुखको ही और न मोक्षको ही । इस गीतावचनसे 
. विरोध आवेगा, श्रतः भिन्‍न मानकर ही उपासना करनी चाहिये । 
 सिद्धान्त- त्रह्मको अपना आत्मा मान कर ही अर्थात्‌ अभिन्‍न 
मान कर हो उपासना करनी चाहिये। जैसे उपासक प्रत्यगात्मा 
अपने शरीरका आत्मा है बेसे ही उपासक आत्माका भी आत्मा 
ब्रह्म है अतः ब्रह्म मेरा आत्मा हे इस बुद्धिसे उपासना करनी 
चाहिये। प्रश्न--यह कैसे जाना जावे कि मेरा आत्मा ब्रह्म है 
पेसा मान कर ही ब्रह्मोेपासना करनी चाहिये ? उत्तर--यद्यपि 
उपासक जीवके स्वरूप और स्वभावसे त्रह्मका स्वरूप ओर स्व- 
भाव भिन्‍न है तथापि त्व॑ वा अहमस्मि भगवों देवते अहं वे 
त्वप्सि । अथ -हे भगवन ! हे दिव्यगुणाकर ! में आप हूँ ओर 
आप में हैं । इस श्रतिके अद्डसार पूचके डपासक महाशय अहं 
. ब्रह्म ऐेसी अभिन्‍न ही डपासना स्वीकार करते हैं। प्रश्ष--भिन्‍न 
स्वभाव वाले जीवकी ब्रक्यके साथ अभेदोपासना वे कैसे मानते 
हैं ? उत्तर-थ्तियाँ उपासकको ऐसा ही उपदेश देती है, 
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ऐतदास्म्यमिदं स्व | य आत्मनि तिष्टन्नात्मनो5न्तरों यमात्या 
न वेद यस्यात्पा शरीर य आत्मानमन्तरों यप्यस्येष त आत्पा- 
न्तर्याम्यमृतः) । अर्थ--जो कुछ जगतमें है सबका आत्मा भग- 
वान ही है वह सत्य अर्थात्‌ निविकार वस्तु है। जो भगवान्‌ 
आत्माके भीतर रहता हुआ भी उससे भिन्‍न है, आत्मा जिसको 
नहीं जानता है, आत्मा जिस ब्रह्मका शरोर है, जो प्रभु आत्मा 
का नियमन करता है, वह हरि तेरा आत्मा है, अन्तयांमी है 
और अमृत है। इत्यादि श्रुतियाँ चिदात्मक और अचिदात्मक 
निखिल जगतको ब्रह्मका शरीर तथा ब्रह्मको उनका आत्मा प्रति- 
पादन करती हैं। जैसे प्रत्यगात्मा अपने शरीरके प्रति आत्मा 
होनेसे में मनुष्य हूँ में देव हैँ इस प्रकारका अनुसन्धान कप्ता 
है तथा परमात्मा भी आत्माओका आत्मा है अतः “अहं ब्रह्म! ऐसा 
अाजुसन्धान उपासक उपास्यके लिये कर सकता है। इसी वस्तुको 
स्‍्वं घा अहमस्मि भगवो देवते अहं थे त्वमसि भगवों देवते अहं 
वे त्वमसि भगवों देवते। अथ योजन्यां देवताम्ुपास्ते अन्योउ्सा- 

। छ ,, _ शक 
यन्योहमस्पीति न स बेद । सव त॑ परादाद्याञ््यत्रात्मनः सब वेद। 
अथर--जो मलुष्य श्रीहरिको उपासना ते करता है परन्तु ऐसा 
मानता है कि मेरा धारक नियामक और आत्मा जो हरि है उससे 
में भिन्‍न हैँ ओर में जो उसका धाय नियास्य और शरीर हूँ उस 
सुभसे वह भिन्‍न है तो वह कुछ नहों जानता है। वह देवताओं 
का पशु है, उसको सब छोड़ देते हैं। जो यह मानता हे कि 
आत्मासे-बहमसे भिन्‍न अन्यमे यह सब पदाथ्थ हैं इत्यादि अनेक 
अतियाई सील पक हैक है । अतः फलिताथ यह निकला 

प्रत्यागात्माः अपनेको अपने शरीरसे अधिक समभे। तथा मैं 
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भी ब्रह्मका शरीर हूँ ऐसा मान कर अपनेसे ब्रद्ममं आधिकाका 
शक करे | इस प्रकारके अनुसन्धान करनेसे पृथगात्मान॑ 
प्रेरितारं च मत्या | दृत्यादि भ्रतिमं कहा गया हुआ पार्थक्ाभेद 
भी सिद्ध रह जाता है। अतः सिद्धान्त यह हुआ कि ब्रह्मको 
उपासक अपना आत्मा मान कर श्रहं ब्रह्म इस बुद्धिसे उपासना 
करे। संशय--पनो बक्ेत्युपासीत | अर्थ-मन ब्ह्मकी उपा- 
सना करनी चाहिये, इत्यादि श्रतिविदित प्रतीकोपासनाओं मै यह 
संशय है कि मन आदिमे आत्मबुद्धि करनी चाहिये वा नहीं। 
अथात्‌ जिस प्रकांर्से ब्रह्ममे आत्मबुद्धि रख कर उपासना की 
जातो है वेसे हो मन आंदिम भी आत्मत्वबुद्धि रख कर उपा- 
सना करनी चाहिये या नहीं । पूवपक्ष _ जितनी उपासनाय हैं 
सब समान ही हैं| तब जैसी ब्रह्मोपासना ऐसी ही मन उपा- 
. सना । ब्रह्म स्वात्मा है यह ते निर्विवाद हो ही चुका है। मनो- 
ब्रह्म कहनेसे मन भी ब्रह्म रूप ही हुआ । वह मनोरूप ब्रह्म उपा- 
सकके आत्मभूत ब्रह्मसे भिन्‍न नहीं है। तब मन आदिम भी 
आत्मबुद्धि करनी चाहिये। सिद्धान्त-मन आदि प्रतीकोमे आत्म- 
त्ववुद्धि नहीं करनी चाहिये क्योंकि मनरूप प्रतीक उपाखकका 
आत्मा नहों है । मनोत्रह्ममें जो सामानाधिकरणय दीख- पड़ता है 
वह ते मन आदिम ब्रह्मदृष्टि करनेके लिये है न कि मनको ब्रह्या- 
बोधन करनेके लिये। प्रतीकोपासनाओ में प्रतीककी ही उप(सना 
अभिमत है ब्रह्मकी नहीं । प्रश्ष--प्रतीकोपासना किसे कद्दते हैं ? 
उत्तर---जो ब्रह्म नहीं है उसमे ब्रद्यबुद्धि रखकर भावना करनी । 
, पूब॑पक्ष--यह जो कहा गया है कि प्रतीको पासनाओमे प्रतीककी 
ही उपासना होती हे ब्रह्मयकी नहीं वह अयुक्त है। जब चेतन, 
, श्रह्मरूप उपास्यका मिलना संभव दोलकता है तब अचेतन उपा- 
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सस्‍्यंकी उपासना अनुचित है, अतः मन आदि दृश्टिले ब्रह्मकी ही 
उपासना करनी चआहिये। सिद्धान्त । मन झआाव्की अपेक्षा ब्रह्म 
उत्कृष्ट है अतः मन आवियमे ही तय टष्टि करना उत्तम है । लोक 
मे भी निकृष्ट अमात्य आदियमे उत्कृष्ट राजत्वबुद्धि देखी जाती हे, 
उसका उत्तम फल भी होता है। परन्तु राजामे निरष् अमात्यादि 
की बुद्धि हानिकर होती है, अतः अपहृ्ट मन आदिम उत्कृष् 
त्रह्मकी ही दष्टि करनी चाहिये । ब्रह्द शिलि मन आदिको डपा- 
सनामें दोष नहीं है ।संशय-य एवासौ तपति तयुह्टीयम्ुपासोत। 
अर्थ-कर्माइुमूत उद्बीथमें आदित्यदृष्टि रख कर उपासना करनी 
चाहिये । इत्यादि फर्माहझ उप[सनाओंम यह संशय द्वोता है कि 
क्या आदित्यादिम उद्दीथादिकी दृष्टि करनी चाहिये अथवा उद्गीथ 
आदिम आदित्यदरष्टि करनी चाहिये। पूर्वपक्ष-निकृष्टमे उत्कृष्टको 
बुद्धि करनी चाहिये इस पूर्वाक्त न्यायसे निकृष्ट झआादित्यादि में 
उत्कृष्ट उद्गीथ आदि की बुद्धि करनी चाहिये । प्रश्च---आददित्य 
निक्षट और उद्गीथ उत्कृष्ट कैसे हैं ? उत्तर--उद्गीथ कम हे । कम 
का फल हुआ करता है, अतः उद्बीथादि सफल है । आदित्य 
ते कम नहीं है अतः उसका कुछ भी फल न होनेसे वह निष्फल 
है। निष्फलकी अपेक्ता सफल उत्कृष्ट होता है यह प्रायः देखा 
जाता है। सिद्धान्त--उद्गीथादि कमोंमे ही आदित्यादि बुद्धि 
करनी चाहिये । क्योंकि जैसे रस आदिके द्वारा संस्कार किये 
गये त्रीहि ग्रादिमे प्रकरत कम अपूच रूप फल उत्पन्न होता 
चैसे ही आदित्य आदि देवताओफी दृष्टिसे स॑ गये 

हु सस्कार किये 
हुए. उद्गोथादि कर्माज्नोमें से जो प्रक्त कर्म 
में होगा उसमे अधिक 
फलरूप सम्वुद्धि उत्पन्न होती है। किल्लच आदित् 
झाराधन[ले ही कम फल देते है अतः है आने देवोकी 
| तः आदित्यादि ही उत्कृष्ट दै 
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. ओर झतपथ उद्रीथादिमं आदित्यादि दृष्टि करनी चाहिये । 
संशय--पूष में जो बेदन ध्यान निदिध्यासन आदि पदोंसे मोक्त 
की साधनरूपा उपासना कही गई है उसका अनुष्ठान कैसे करना 
चाहिये। खड़े खड़े वा ब७ बेठ श्रथवा अनियमसे अथवा नियमसे 
उपाखना करनीचाहिये। पद पक्ष- उपासना ते। मनका धम है शरीर 
से उसका कोई सम्बन्ध नहीं है। चाहे खड़े खड़े उप।सना करो चाहे 
बठ कर वा जैसे इच्छा हो वैसे । सिद्धान्त--बेठ कर ही उपा- 
सना करनी चाहिये क्योंकि एक ही प्रकारकी प्रतीति निरन्तर 
होती रहे इसीको उपासना कहते है, ओर यह समानाकार निर- 
न्‍्तर प्रतीति उपासकके बेठ रहने पर ही होसकती है । खड़े हुए 
पुरुषोकी उपासमा ठोक ठीक नहीं होलकतो क्योंकि शरीरको 
स्थित रखने आदिके लिये उसे कितने ही प्रयत्न करने पडगे तब 
चित्तका विक्षेप अवश्य होगा। चलते हुए मनुष्यकी भी उपासना 
ठीक नहीं होगी क्योंकि चलता चलता वह अनेक प्रकारकी 
वस्तुओको देखेगा जिससे चित्त अवश्य चश्चल हो जावेगा । सोते 
सोते भी उपासना नहीं होसकेगी क्योंकि निद्रा आजानेका 
सम्भव रहता है। अतः नासिकाके श्रग्नमागम टंश्टि रख कर बेठ 
हुए ही उपासना करे, यही पूण नियम है। निदिध्यासितव्यः । 
ततस्तु त॑ पश्यते निष्कलं ध्यायमानः । इत्यादि भ्रुतियोसे यह 
सिद्ध होचुका है कि ध्यानका ही नाम उपासना है। विजातीय 
प्रतीति बीचमे न हो ओर लजातीय प्रतीतिका प्रवाह चलता 
रहे अर्थात्‌ श्रनन्य चित्तसे केवल ब्रह्मके सतत चिन्तनका नाम 
ध्यान है। वह ध्यान बेठ हुए उपासकम ही सिद्ध होसकता हे अतः 
बेठकर ही उपासना करनी चाहिये। ध्यायतीव पृथिवी ध्याय- 


तीवान्तरिक्ष॑ ध्यायतीव द्योर््यायन्ती वापी ध्यायन्तीव पता 
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»यायन्तीव देवमनुष्या: | अर्थ--शथितरी भी पा 7 जा | अर्थ--पृथिवी भी मानो ध्यान कर 
रही है, अन्तरिक्त भी मानो ध्यान ही कर रहा है, दो भो मानो 
ध्यान ही कर रही है, जल भी मानो ध्यान कर रहे हैं । पवत 
भो मानो ध्यान ही कर रहे हैं, देवता और मलुष्य भी मानो 
ध्यान हो कर रहे हैं। इस श्रुतिमें प्रथिवी और पवतादिको 
ध्यान करने वाला कहा गया है। यद्यपि ये ध्यान करते नहीं हैं 
तथापि इनमें ध्यानका उपचार कहा गया है । इन औपचारिक 
ध्यान करने वाले प्रथित्री पवतादिमें जो अचलता है उसे देख 
कर यह जाना जाता है कि किसी भी ध्यातामे अचलताका होना. 
आवश्यक है | वह अचलता बेठे हुएमें ही आसकती है अतः 
बेंठकर हो उपासना करनी चाहिये। शुचो देशे प्रतिष्टाप्प 
स्थिरमासनमात्मनः । नात्युच्छितं नातिनीचं॑ चेलाजिनकुशो- 
त्तरम ॥ तत्रेकाग्नं मनः कृत्वा यतचित्तेन्द्रियक्रियः | उपविश्या- 
सने युज्ज्याद्योगमात्मविशुद्धये | अर्थ- पवित्र देशमें न बहुत 
ऊँचा और न बहुत नीचा तथा जिसके ऊपर कोई वस्त्र हो या 
स्गचम हो या कुश हो ऐसा अपना आसन. स्थांपित करके उस 
पर मनको एकाग्न करके चित्त ओर इन्द्रियोंकी ऋरियाओको रोके 
डुए आसन पर बेठ कर चित्तकी शुद्धिके लिये योग करे। इस 
स्मृतिवचनमे भ्रीहरिजीने बेठ कर ही परमात्माके योगरूप ध्यान 
का आदेश किया है। प्रश्ष--किस देश और क्रिस कालमें बेठ 
कर ध्यान करना चाहिये ? उत्तर--जिस देशर्म और जिस काल 
में चित्तकी एकाग्रता हो अर्थात्‌ स जातीय ही प्रतीति हो और 
विजातीय प्रतीति न होने पावे वहाँ ही और उसी कालम उपा- 
लना करनी चाहिये। क्योकि भुतिमे कहां भी ऐसा विशेष निर्देश 
नहीं किया गया है कि पूष वा उत्तरादि दिशायें हो, नदी तट 
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आदि हो अथवा ब्राह्ममुहतादि काल हो। प्रश्न-समे शुच्री शक - 
रावन्हिबालुकाविवजिते इत्यादि बचनसे दरेशका नियम ते 
किया गया है। उत्तर--यह देशका नियम नहीं है किन्तु चित्त 
की एकाअताके निरूपक देशक्ा अभिधान है। अर्थात्‌ प्रायः ऐसे 
ही सम, पवित्र ओर कंकड़ पत्थर बालुका आंदिसे रहित प्रदेश 
में चित्तको एकाग्रता हुआ करती है अतः ऐसा ही देश हो श्रथवा 
चाहे जैसा हो परन्तु वहाँ चित्तकी एकाग्रता रह सकती हो ते 
वहाँ हो उपासना करनी चाहिये। संशय- यह जो मोक्षका 
साधन उपासना है उसका एक ही दिन अ्रजुष्ठान करना चाहिये 
अथवा सृत्युपयन्त प्रतिदिन अजुष्ठान करना चाहिये। पूर्वपक्त- 
यदि ध्यानकी आतजृत्तिम ही तात्पय हो तो कुछ काल्तक ध्यानका 
अभ्यास करके पश्चात्‌ छोड़ देना चाहिये क्योंकि कुछ काल्न तक 
ध्यान करनेसे भी आवृत्ति ते। सिद्ध हो ही गई | सिद्धान्त--- 


सत्युपयन्त प्रतिदिन उपासना करनी चाहिये । क्योंकि 
स खत्तेवं॑ वर्तयन्‌ यावदायुष॑ ब्रह्मलोकमभिसम्पद्मते । 
अथ--जब तक जीवे तब तक उपाखक इसी प्रकारसे श्रीप्रभु 
की उपासना करता हुआ ब्रह्मलोकको पाता है ओर पुनः लोट 
कर संसारम नहीं आता है। इस श्रुतिमें उपासनाके आरमस्भ- 
कालसे लेकर म्ृत्युपयन्तके मध्यक/लम भी उपासनाका अन्ु- 
छान कहा गया है, अतः जब तक मृत्यु न हो तब तक उपासना 
की आवृत्ति करनी चाहिये। जो विद्यास्वरूप अवशिष्ट रहगया था 
_डखका विचार यहाँ तक किया गया है, अब उस विद्याके फल 
_ का विचार किया जाता है । संशय--त्रह्मवेत्ता के विद्याफल से 


विरुद्ध फल्न पापका क्षय होता है. या नहीं। पूबपक्ष-पापका 


(७८ ) 
क्षय नहीं होता क्योंकि शास्त्रमें कहा है नाभुक्त 7 ऊाा कद यस्म कक के नाइक्त सौयते कर कम 
कल्पकोटिशतैरपि | अर्थ” किया हुआ हर भोगे बिना करोड़ो 


वर्षो भो ज्ञीण नहीं होता है । सिद्धान्त--क्विदया की प्राप्त 
होने पर उत्तराघ और पूर्वाघ इन दोनोंका अश्छेष ओर विनाश 


सम्भव ही है क्योंकि यथा पुष्करपलाश आपो न श्श््ष्यिन्त 
एवमेवं विर्दिं पाप॑ कर्म न हिष्यते | -जिस प्रकार से 
कमलपत्र पर जलका संत्छेष नहीं रद्दता डस्री प्रकारसे ब्रह्मको 
जाननेवालेम कमका संसग नहीं होता है, पापका संसग नहीं क्‍ 
होता । इसका तात्पय यह है कि ब्रह्मशानी कभी पाप कर ही 
नहीं सकता । परन्तु कदाचित्‌ कोई पाप भ्रमसे हो भी जावे 
ते। पापोत्पत्ति को रोकने फी त्रह्मशानी मे शक्ति आजाती है। 
यह श्रुति उत्तराघका अग्ठेष प्रतिपादन करती है। तंथा 
तद्यथेषीकातूलम्ौ प्ोतं प्रदुयेतैवं हास्य सर्वे पाप्मान: प्रदूयन्ते । 
क्षीयन्ते चास्य क्मीणि तस्मिन्‌ दृष्टे परावरे । अथ--मुअज 
'तणके अभ्यन्तरका भाग (रूई) जैसे अश्विमे पड़ते ही जल जाता 
है बैले ही जो विद्वान विद्यापूचक प्राणाशिहोत्रका अनुष्ठान करता 
है उसके सब पाप नष्ट होजाते हैं। तथा इंश्वराविभाँव होने पर 
सर्व कर्म च्ीण होजाते हैं। ये श्रतियाँ पूचसब्बित अघके नाशकी 
प्रतिपादन करती हैं। प्रश्न-यदि पूचसश्वित अघका नाश माना 
जावे ते। नाथ्ुक्त क्षीयते कम इसके साथ विरोध नहीं हीगा! 
उक्तर-नहीं । इस वचनका ते यह तात्पये है कि कर्मोंके फल 
है द्था झाश्लेद और कि मम टढतामे ही तात्पय क्‍ 
यह अभिभप्राय है कि पूथ बे पतिपादर्स से बीज 
उत पापकर्मोमें जो फल्लोत्पादक शक्ति है 
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उत्तर विनाश करनेका सामथ्य विद्या्े है तथा उत्पत्स्यमान अर्थात्‌ विनाश करनेका सामथ्य विद्या है तथा उत्पत्स्यमान श्र्थात्‌ 
| ज्ञो उत्तराध है उनमें जो फलोत्पादक शक्ति है उस शक्तिके श्रवरोध 
का सामथ्य भी विद्यामे है। अतः प्षीयन्ते चास्य कर्माणि । धत्यादि 
श्रोर नाथ्रक्तं क्षोयते कम द्त्यादि वचचनोका विषय भिन्‍न २ होनेसे 
कोई विरोध नहीं है। अथवा नाश्ुक्तं क्षीयते कम यह वचन प्रारब्ध 
कम के लिये हे क्योंकि प्रारब्ध कम का च्ञय भोगले ही होगा। भग- 
 बानकी अप्रीति ही पापकर्मोकी फलोत्पादिका शक्ति कही जाती 
. है। अतः भगवानका भजन करना आदि जो विद्या है वह भग- 
 बॉनको अत्यन्त प्रिया है। भविष्यमे होने वाले पापोके कारण 
जो भगवानकी श्मप्रीति होगी उस प्रियाविद्यासे उसका विरोध 
अवश्य होता है। उक्त न्‍्यायका पुणयके भी अ्रश्लेष ओर विनाश 
अतिदेश करते हैं। अर्थात्‌ जैसे उत्तर अघका अश्लेष ओर पूव 
श्रघ का विनाश होता है चैसे ही उत्तर पुएय का भी. अश्लेष 
ओर पूथ पुएयका विनाश होता है। क्योकि जिस प्रकारसे विद्या 
फल-मोक्षका विरोधी पापकम है बेसे ही उसका विरोधी पुरय 
कम भी है। मोक्षका विरोधी होनेसे पाप ओर पुण्य दोनों 
समान ही हैं । यत्सुक्ृतदुष्कृते धूनुते उभे हृवेष एते तरति । 
रद विद्वान पुएयपापे विधृय। इत्यादि श्रुतियाँ पुएयदिनाश का 
भी उपदेश करती हैं। उत्तराघ ओर पूर्वाघ तथा उत्तरपुणय 
और पूवपुण्य ये दोनों ही पाप पुण्य शरीरान्तरमें कारण हैं 
: श्रर्थाव्‌ इन्हींले एक शरोरके पश्चात्‌ अन्य शरीर प्राप्त होता रहता 
क्‍ हे । विद्याके प्रभावसे इन दोनोका अश्लेष धर विनाश होने से 
 सथा प्रारब्धकम का भोगद्वारा क्षय हो जानेसे ब्रह्मवित्‌की शरीरपात 
! के पश्चात्‌ अवश्य मुक्ति होजाती है। प्ंशय-त्रह्मविद्यासे समस्त 
. य्रूवकर्मोंका जो विनाश कहा गया है क्या वह विनाश प्रारब्घ- 


नि (४० ) 


९ टे एृएनशशगा यान के | ाा 
कम सहित सब करम्मोका होता है अथवा # न: कर्मोको छोड़कर। 
पूवपक्ष--भा रब्घ कर्मोंके सहित ही स्ध कर्मोका क्षय होता ५ 


क्योकि क्षीयन्ते चास्य फर्माणि तस्मिन्‌ दृष्टे परावरे। इस श्रुति 
में सामान्यरूपसे सब कर्मोंका क्षय कहा गया है। सिद्धान्त- 
प्रह्मतविद्याकी उत्पत्तिसे पूथ जो अनादि कालसे सश्वित पुण्य 
ओर पाप हैं तथा जिन पुणर्यों और पापों के फलकोी प्राप्तिका 
प्रारम्भ नहीं हुथ्पा है उन्हींका चिद्यास नाश द्ोता हे, अर्थात प्राप्च्ध 
काय का नाश नहीं होदा । क्योंकि तस्य तावदेव चिरं यावन्न 
विमोक्षेउ्य सम्पत्स्ये | ईंस श्रतिमें श्रवधि कही गई है कि जब 
तक देहपांत न हो तब तक प्रारब्ध कम रहते हैं अतः क्षीयतते 
चास्य कमोणि इस खामान्यश्रुतिको तस्य तावदेब इस 
विशेष भ्रतिके अनुसार लापन करनेसे यही सिद्ध होता हे कि 
प्रोरब्धकाय से अतिरिक्त जो अनादि कालके सश्वित पुएय और 
पाप हैं इन्हींका विद्यासे बिनाश होता है। यज्ञ दान और तपकऋा 
भी भ्रहण करना चाहिये क्योकि श्रुति ओर स्मतियाँमे उनको भी 
विद्याका साधन बताया गया है । यज्ञदानतपःकर्म पावनानि 
मनोपिणाम्‌ । इत्यादि प्रमाणसे यही सिद्ध हुआ कि विद्याक्ा 
साधन ये तीन हैं । संशय--विद्या के द्वारा उन्हीं कर्मों का नाश 
होता है जो विद्यासे पूबकालमें हो सश्वित होचुके हैं ओर जिनका 
फल अभी तक नहीं मिला है, यह बात पूर्व में कही गई है। अब 
यहाँ सन्देह यह होता हे कि नित्य कतब्यत्वेन विहित अश्निहोत्रादि 
आश्रमधम भी पुरयकर्म ही हैं । तब विद्यासे इनका भी अश्लेष 
होता है या नहीं । पूवपक्ष-जब सब पुण्य कमोंका अश्लेष होता 
है ते। अग्रिहोत्र आदि भी ते पुणयक्रम ही हैं अतः इनका भी 
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. विद्यासे अश्लेष होता है। प्लिद्धान्त-- तपमेत॑ वेदानुबचनेन 

ब्राह्मणा विविदिषन्ति यज्ञेन दानेन तपसानाशकेन | अर्थ-उसी 
सबश्वर भूताधिपति भूतपाल श्रीहरिको बाह्य ण॒ विद्वान यज्ञ 
दान तपस्या और ल्ष्बाहार आदि साधनोंसे जाननेकी इच्छा 
करते है, इत्यादि श्रुतियों में अप्निहोत्रादि को विद्या का साधन 
बताया गया है। तब अग्निहोआादि विद्याके लिये ही हैं यह सिद्ध 
हुआ, झत एवं इनका अश्लेष नहीं होता है । श्रतः विद्योत्पत्ति 
के लिये प्रतिदिन इनका अजुष्ठानं करना चाहिये। प्रश्ष--यदि 
अशिहोत्रादिका विद्योत्पत्ति ही फल है तो तस्य पत्रा दायमुप- 


यस्ति सुहृदः साधुकृत्यां द्विपन्तः पापकृत्याम्‌। अर्थ--पुत्र उसके 

उत्तराधिकारा होते हैं । उसके खुकतको मित्र प्राप्त करते हैं और 
यपापको शन्रु ग्रहय्‌ करते हैं। इस वंचनको किस विषयमे लगावगे। 
उत्तर--आश्रमधम स्वरूप जो यह अग्निहोत्रादि साधु कम हैं. 
इनसे अतिरिक्त भी साधुकम हैं, जो कि विद्योत्पत्तिसे पूच ही 
उत्पन्न डये है, ओर किसी बलवान कमके कारण उनका फल 
रुक गया है। उन्हीं कमोंके लिये कितने ही शास्तियौका यह वचन 
हे अतः दोष नहीं है। प्रश्न--इसमे क्या प्रमाण है. कि जिनका. 
फल रुक गया है बेले भी साथु कम होते हैं। उत्तर--यदेव्‌ 


विद्यया करोति श्रद्धयोपनिषदा तदेव वीयवत्तरं भवति । 
अथ--ईश्वरोपासनासे, आस्तिक्य बुद्धिसे और ब्रह्मात्मक शान 
से जो किया जाता है उसका फल्न किसी अन्य प्रबल कमसे रुक 
नहीं सकता है। इस श्रुतिम कद्दा गया है कि उद्गीध विद्याका फल 
किसी अन्य प्रबल कमसे प्रतिबद्ध नहीं होता है। इस कथनसेः 
यह सिद्ध होता है कि प्रबल कम दुबल कर्मोके प्रतिबन्धक होते 
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हैं। जब प्रदल कम प्रतिबन्धक होते हैं. तो ऐसी पय777त ग्फयक होते हैं. ते। ऐली भी कोई खाघु कोई साधु 
कृत्या प्रधश्य है जिसका फल कर्मास्तरसे रुका हुआ है। उसी 
साधुरत्याके लिये कहा गया है कि थह सुहृदुको प्राप्त होती है। 
संशय--पूर्व में कहे गये जिन पुए्यों और पार्पोका अश्लेष और 
विनाश होता है उनसे अतिरिक्त जो आरब्थकाय झध त्‌ जिनका 
फल मिलने लगा हे फ्से ज्ञो पुएय ओर पाप रे उनका तच्छुरीर 
के नाश होनेपर नाश होता है अ्रथवा शरी रान्त रके नाश होनेपर 
नाश होता है। पूर्वपक्ष--तस्य तावदेव चिर॑ यावन्‍्न विमोष्येः् 
सम्पत्स्‍्ये । इस श्रुतिसे तच्छुरीर के नाश होने पर थे आरब्ध- 
कार्य और पाप नष्ट होते हैं। सिद्धान्त-तस्य तावदेव चिरम्‌ । 
इस भ्रतिसे यह सिद्ध होता है कि ब्रह्मवित्‌ पुरुष प्रारब्ध फलका 
भोग करके आरब्धकाय पुएय और पापका नाश करता है उसके 
पश्चात्‌ ही ब्रह्मको प्राप्त करता है। जिन पुएय अथवा पांप कर्मों 
का फल भोगना है वह यदि एक ही शरीरमें भोगने योग्य हो ते 
उसी शरीरके प्मन्तम ब्रह्मवेत्ता ब्रह्मको प्राप्त करता है । यदि 
झनेक शरीरम वे फल भोगने योग्य हों तो अनेक शरीरोके अन्त 
में ब्रह्मको प्राप्त करता है। परन्तु यह ते। नियम ही है कि आरब्ध 
कार्य पुरय और पापका भोगसे ही नाश करके शब्रह्मको प्राप्त 


करता है।. ॥ प्रथमो भागः पूणतां गतः ॥ 
के 


विद्याकी प्राप्ति ओर भोगसे पुरय ओर पापका नाश करके 
भोगायतन शरीरफो छोड़कर त्रह्मवेक्ता अ्रह्मको प्राप्त करता है 
यह दस्तु गतपादम कहा गया है। वह ब्रह्मको केसे प्राप्त करता 
है, इस प्रश्नके उत्तरमे कहेंगे कि अचिरादि मार्गके द्वारा परम 
पदमे जाकर ब्रह्मको प्राप्त करता है ।. इसीको कदनेके लिये 


॥ 


जजीनाओओ, 


इइअअआबंअ अपर मल रत ं ७एांआऑाआआखआख खा 
शक 2७७७एएल्‍७एएछएा७ 


... 3.3 लललननीीिल 


( एड ) 
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उत्काष्ति किस प्रकारसे होती है प्रथम इसका विचार करते हैं | 
संशय--अस्य सोम्य पुरुषस्य प्रयतो वाडः मनसि सम्पदते 


पनः प्राणे प्राणस्तेजसि तेजः परस्यां देवतायाम्‌। एस भृति में 
यह कहा गया है कि वाक्‌ मनमे लीन होजाती है। यहाँ संशय 
होता है कि वाककी वृत्तिका मनमें लय॑ द्योता है अथवा वृत्ति 
वाली वाकूका ही अर्थात्‌ वागिन्द्रियका ही मनमें लय द्ोता है। 
इन दोनो पक्तोमे कौन पक्ष समीचीन है ? पूवृपक्ष-वाक्‌ की दत्ति 
का ही मनमें लय होता है क्योंकि काय अपने कारण लीन 
होता है, ऐसा प्रयः नियम है। बाक्‌ तो मनका काय है नहीं 
अतः वाकका लय मनमें नहीं होता । परन्तु श्रुति कहती है कि 
वाकूका मनमें लय होता है, श्रतः लक्षणाके द्वारा वाक्‌ शब्दका 
बाग्वृत्ति अथ है, अतः वाकक़ी वृत्ति ही मनमें लीन होती है । 
सिद्ध।न्त---श्रुति में सम्पद्यते का अथ है संयुक्त होकर रहना। 
वाडः मनसि सम्पद्यते का अथ यह है कि वाणी मन संयुक्त 
होकर रहती है। क्योंकि ऐसा देखा जाता है कि निद्रा आदिके 
समय वागिन्द्रिय अपने व्यापारसे उपरत होजाता है ते भी मन 
वागिन्द्रियका व्यापार करता रहता है । अतः यही मानना चाहिये 
कि वागिन्द्रिय अपने काय से निवृत्त होकर प्रवृत्त का ये बाले 
मनमें अन्तभूत है । प्रश्ष--यदि ऐसा ही मान कि वाककी दृक्ति 
ही मनमें संयुक्त होकर रहती है तो भी मनका वह व्यापार बन 
सकता है तब वाककी बृक्तिका दी मनमें संयुक्त होकर रहना क्यों 
न माना जाय ? उत्तर-अ्रतिमे स्पष्ट यही लिखा हे कि वाडर 


हि 


. प्ननसि सम्पद्यते, वाणी मन में संयुक्त होकर रहती है । फेवल 


5. 


वाककी बृल्को संयुक्त होकर रहना नहीं कहा है। किश्व॒ यदि 


. स्वापादिकालुम वृत्तिमात्रकी उपरति हो ते स्वरूपतः बाणि- 


(८४) 


व्ियकी सत्तार्मे कोई प्रमाण ही नहीं रहेगा । और जो यह कप सत्तामें कोई प्रमाण ही नहीं रहेगा । और जो यह कहा 


था कि धाक्‌ मनका कार्य. नहीं अतः उसका मनमें लय नहीं हो 


सकता वद् भी ठीक नहीं है । क्योंकि सम्पद्‌ धातुका अर्थ यहाँ 


लय नहीं है. किन्तु संयोगमात्र अर्थ है। संयोग कारण और 
अकारण दोनोके साथ होता है श्रतः दोष नहीं है | वाक्‌का मन 
में लय नहीं होता है किन्तु संयोगमात्र होता हे इसी लिये 
सवांणीन्द्रियाणि वाचमनुमनसि सम्पद्मन्ते | इस भरुतिमे मनका 
काय न होने पर भी वाणीके पीछे सब इन्द्रियोका जो मन में 
संयोग कहा गया है वह संगत होता है। तस्मादुपशान्ततेजा 


अपुनभवमिन्द्रियेम नसि संपद्य पानेयच्चित्तस्तेनेप प्राणमायाति। 
अथ--शरीरमें ःउष्णुतारहित वह मुमूछे जीव ज्ञिस वस्तुकी 


इच्छा वाला होता है. उसी इच्छाके साथ पुनजन्म लेनेके लिये 


पाआादि १० इन्द्रियोंके साथ प्राणके प्राख आता है। प्राण जीव 
से युक्त होकर तेजसे युक्त होता है ओर आत्माको उसके संक- 


ल्पाजुसार -लोकम लेज़ातया है, इस श्रुतिका यही तात्पय॑ है। 
संशय-मनः प्रोणे । इस उत्तरवाब्यमें भो खंशय होता है कि 
समस्त इन्द्रियोके संयोगकां आधार जो -मन है: उसका श्राणमें 
लय होता है वा संयोगमात्र होता है: प्वपक्ष-+“अन्नमयं हि 
सोम्य मनः” यहाँ पर मनको अन्नका विकार कहा गया है। 
“अन्नमखजन्त' इस श्रुतिमें अन्नको जलका विकार कहा गया है। 
आपोमयः प्राण” इस श्रुतिमे प्राणको भी. जलका विकार कहा 
गया है। अतः लक्षणाबत्तिसे श्राणका ञअथ आखणकारणीमूत जलः 


करना चाहिये | तब परम्परा द्वारा मनका कारखुशूत जो जल 


है उसमें मनफा लय होता है । सिद्धान्त>मनका..« प्राणमे लय 


कहना योग्य नहीं है । इसमे तीन ह्तु है। प्रथम: ला यह किमव 


4 
न्‍ 


(८५ ) 
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 श्राहंकारिक अथांत्‌ अहंकारका कार है द्वितीय यंह कि प्राण 
| झ्ाकाशका काय है और तृतीय यह कि प्राण शब्दकी जलमें 
| हक्षणा करनेमें गौरव है। अन्तमयं हि सोम्य मनः आपोमय॑: 
प्राण! ईन शुतियोमे इतना ही कहा गया है कि अन्नादि से मन 
| और धाणका आप्पायनमात्र झ्र्थात्‌ संयोगमात्र होता है,झतः मन 
का प्राणमे संयोग ही होता है लय नहीं । संशय-प्राणस्तेजसि 
इस उत्तरवाक्यमे यह संशय होता है कि क्यों प्राणका तेजमे 
संयोग होता है अथवा जीबमे। पूव॑पक्ष-प्राणस्तेजलि इस भ्रतिसे 
प्राणका तेजमे ही संयोग होता है। सिद्धान्त स कारणं करणा- 
धिषाधिष)। इस अ्रुतिप्रमाणसे जोब सब इन्द्रियोका अध्यक्त है। उसी 
अध्यक्ष जोवमे प्राण संयुक्त होता है क्योंकि एयमेवेममात्मानमन्त 
काले सर्वे प्राणा अभिसमायन्ति तंमुत्कामन्तं प्राणोज्नूत्क्रामति | 
अथ--वेसे ही अन्तकालमें जब यह आत्मा चलनेकी इच्छा करता 
हे तब सब प्राण इसके पास आते हैं, सब प्राण इसके सामने 
आते हैं। इन श्रुतियोर्म यही कहां गया है कि प्राण जीवके पास 
जाकर संयुक्त दोता है। तथा कस्मिन्नुत्कान्ते उत्क्रान्तो भवि- 
ध्यामि कस्मिन्‌ वा प्रतिष्टास्याप्रि | अथ--डसने विचार किया 
कि किसके निकल्न जाने पर में निकल जाऊँगा और किसके रहने 
पर में रहूँगा। यह श्रति जीवके संयुक्त होकर उसके साथ तेज्ञ 
में संयुक्त हो जाता है। प्रश्ष-प्राणस्तेजसि' इस साक्षात्‌ भ्रतिका 
विरोध होगा । उत्तर--विरोध नहीं है। जैसे थप्तुना गंगासे मिल 
: कर समुद्र॒मे जाती है, साक्षात्‌ नहीं, ते भी यह कहा जाता है 
कि यमुना समुद्र गिरती दे । उस्री प्रकारसे प्राणका अध्यक्त 


( मे ) 


जीबके साथ संयोग होने पर भी प्राण तेजसे सयुक्त ' ज्ीबके साथ संयोग होने पर भी प्राण तेजसे संयुक्त होता है 
यह ब्यवह्यार उपपन्‍्न होजाता है। प्रश्ष-'प्राणस्तेजसि' इस भ्रति 
चचनके सामअ्स्य के लिये 'सो5्ध्यक्ते' का यद्द अथ क्यो न किया 
जाघे कि प्राणपद्वाच्य इन्द्रियोंका मुख्य प्राणमें संगम होता है। 
उक्तर--ऐसा अर्थ करने से अनेक श्रुतियाँ व्यर्थ होजावंगी। 
संशय-पूर्वोक्त यह कहा गया कि जीवसंयुक्त प्राण तेजसे संयुक्त 
होता है | यहाँ पर यह सन्देह होता है कि क्या वह जीवसमथेत 
प्राण केवल तेज में ही संयुक्त होता है ग्रथवा तेजःसमबेत सब 
भूतोंमे । पृवपक्ष--शुतिम केवल तेजमें संयुक्त होना कह है अतः 
केवल तेजमे ही संयुक्त होता है | सिद्धान्त---जीव सहित प्राण 
तेजके सहित सब मूल्ञोमें खयुक्त होता है क्योकि पृथिवीमय 
आपोमयो वायुमंय आकाशमयस्तेजोमयः । इस श्रुति में आत्मा 
को सव भूतमय कहा गया है। यह तभी सम्भव द्ोखकता है 
जब सब भूतोंके साथ संयोग माना जावे। प्रश्न-तेज:प्रभ्वति भूतों 
में से ऋमसे एक एकमे संयोग माने ते। भी ते, पृथिचीमय, यह 
निदश खिद्ध होसकता है । उत्तर-क्रमसे एक एकमे संयोग उप- 
पन्‍न नहीं होता है क्योकि एक एकमे पृथक्‌ पृथक्‌ सृष्टि आदि 
करनेका सामथ्य नहीं है, इसी चस्तुको। अनेन जीवेनात्मना- 
लुप्रविश्य नामरूपे व्याकरवाणि तासां त्रित्र॒त॑ त्रिवरतमेकेकर्य 
फरवाणि। नानावीयों: पृथग्भूतास्ततस्ते संहति बिना। नाशकनु- 
पन्‌ प्रजा; स्रष्ठुमसमागम्य कृत्सनशः | सोप्रेत्यान्योन्यसंयोगं 
परस्परसमाश्रया; । महदाद्या विशेषान्ता ह्मण्डमुत्पादयन्ति ते । 
अथ--अखत्‌ शब्द्धाच्य उस परादेवताने यह विचार किया कि 
जीव शरीरक मैं तेजलू अपू अन्न पृथि्रो इन तीनों देबताओंके 


( ८७) 
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भीतर प्रविष्ठ होकर देवांदि विचित्र सृष्टि और उनके नाम करूं। 
भ्रभी यह सब पृथक्‌ पृथक है ओर अ्रत एव इनमें सृष्टि बनानेका 
ध्षामध्यांभाव है। यह सामथ्य उत्पन्न करनेके लिये एक एकको में 
ज्रिवृत कर दू, झर्थात्‌ तीनोौमे तीनांको मिला दूँ। सो जीवशरीरक 
उस परदेवताने उन तीनो देवताओमे प्रविष्ट होकर नाम और 
रूपका विधान किया। नाना वीय वाले वे जब पृथक्‌ पृथक्‌ थे तब: 
सम्मिलन विना-विना मिले हुये प्रजाकी सृष्टि नहीं कर सके। 
पश्चात्‌ उन्होंने महत्‌ आदि परस्पर मिल कर इस अण्ड को 
उत्पन्न किया, ये भ्रुतियाँ और स्म्टृतियाँ कह्द रही हैं। अतः अन्यभूतों 
से मिलित तेजका ही यहाँ पर प्रहण है। संशय- क्या यह जो 
उत्कमण है वह ब्रह्मशानी ओर अन्नहमशानी दोनोका समान ही 

होता है अथवा अन्नह्मज्ञानीका ही होता है ? पूवर॑प्ष--अध्रह्म- 

ज्ञनीका ही उत्कमण होता है, ब्रह्मज्ञानीका नहीं । क्योकि अथ 


अत्यो5्मते भवत्यत्र ब्रह्म समश्नुते | अथ--उसके पूष अधोका 

नाश होजाता है और उत्तराघोंका अश्छेष होजाता है, और तब 
उसी ब्रह्मोपासनकालम बह ब्रह्मका अनुभव करते है।इस श्रुति 
पे ब्रह्मशानीको यहाँ ही अम्झत होना कहा है अथांत्‌ मुक्त दोना 
बताया है, अतः उसका उत्कमण नहीं होता है। सिद्धान्त-गाड़ी 
_ प्रवेशसे पूर्व अन्रह्मशानीके समान त्रह्मश्ञानीका भी उत्कमण होता 
ही है। शत चेका हृदयस्य नाड्यस्तासां मूधोनमभिनिस्ट्- 
 तैका। तयोथ््वमायन्नमतत्वमेति विष्वडः|डन्या उत्करमणे भंवस्ति | 
अर्थ-हृदयकी प्रधान नाड़ियाँ १०१ हैं। उनमेसे एक सुषुम्णा 

नामकी नाड़ी है, वह मूर्धाकी ओर गई है । उस नाड़ीसे भात्मा 

ऊपरको ब्रद्मलोकको जाता हुआ स्व॒रूप[विर्भावरुप मुक्तिको पात। 
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है। अन्य नाड़ियाँ नाना प्रकारके सांसारिक मार्गार्मे जानेके उ९.. 
योगर्म झ्राती हैं। इस भ्रतिमं कहा है कि जीवात्मा जाते समय 
नाडीविशेषमें अर्थात्‌ सपुम्णा नाड़ीमें प्रवेश करता हैं। 
नाडीप्रवेशसे पूर्व त्रह्मशानी आत्मा भी उत्क्रमण करता ही है। 
तेन प्रद्योतेनेष आत्मा निष्क्रामति चक्षुपो वा सृध्नों वा अन्ये. 
भ्यो वा शरीरेस्य! | इस इहदारण्यककी श्रुतिका भी यही 
तात्पर्य है। अतः “शर्त चेंका? इत्यादि श्रुतिसे खुघुम्णा नाड़ीके 
द्वारा मूर्धामे से जो प्रयोण कहा गया है तथा इद्ददारणयककी 
श्रेतिके 'मूध्नों वा! इस वाक्यंसे जिसका अनुमोदन किया गया 
है वह प्रयाण ब्रह्मशानीके अभिप्रायसें कहा गया है । तात्पय यह्‌ 
है कि अब्रह्मशनीके समान ही बअह्यशानीकी भी उत्कान्ति ते| 
होती है परन्तु विशेष इतना है कि ब्रह्मशानी सुधुम्णा नाड़ीमें 
होकर मस्तक से निकलता है ओर जो यह कहा गया है कि 
नेत्रादिक मागंसे निकलता है बह अब्नह्मश्ानीके अभिप्रायसे कहा 
गया है। भ्रक्ष--तब अथ मर्त्योउ्मृते भवत्यत्र ब्रह्म समश्नुते। 
इस भ्रुतिकी क्या गति होगी ? उत्तर--शरीर ओर इन्द्रिय आदि 
का सम्बन्ध जिस फालमें बना गहता है उसी कालमें जो उत्त- 
राघ और पूर्वाधका त्याग होता है उसी त्यागको अम्ुत शब्दसे) 
क़द्दा गया है । तात्पय यह है कि पाप ही ता दुशःखका कारण है। 
उस पापके नाश होजाने पर दुःखका अनुभव नहीं होता हैं। 
अतः इसे भी अम्ठ॒तप्राप्तिकी दशा कहदिया है | यही वस्तु शत्र 
ब्रह्म समश्तुते | इल श्रुतिके पूर्वाद्ध मे अथांत्‌ क्‍ यदा से प्र 
च्यन्ते कामा येधस्य हृदि स्थिता। | इस श्रुतिम स्पष्टरूपसे कहां 
गया है। खुखका कारण पुएय है ओर दुपखका कारण पाप है। 


ु 
५ 


। 
| 


कि आता भुरुण अम्मा चाात 
थे दोनों पुएय ओर पाप 
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हृदयम॑ रहते हैं _ 

त्याग होजाता है तभी अम्ृतत्व मोक्ष जा है ऐसा हे 
गया है। अत्न ब्रह्म समश्नुते | इस भ्रुतिवाक्यका यह अर्थ है 
कि उपासनाकाल मे जो ब्रह्मका अनुभव है उस ब्रह्माज्भवको 
अधांत्‌ ब्रह्मानन्दको प्राप्त करता है। देहसम्बन्ध नहीं छूटा है 
जिसका ऐसे झआत्माका ही अम्तृतत्व जानना चाहिये फ्योकि 
तस्य तावदेव चिरं यावन्न विमोश््येषय सम्पत्स्ये | अश्य हव 
रोमारि विधूय पाप॑ चन्द्र इब॒ राहमम्रंखात्‌ प्रमुच्य । पृत्वा 
शरीरमकृतं कृतात्मा ब्रह्मतोकमभिसम्भवामि । अर्थ--जैसे 
अश्व अपने रोमको स्वयं गिरा देता है, छोड देता है वेले ही में. 
अपने पापोको छोड़कर ,जैसे चन्द्रमा राहुके मुखसे छूटजाता है घैसे 
हो में इस शरीरसे छूटकर, शरीरको छोड़कर, कृताथ होकर नित्य 
प्रह्मलोकको प्राप्त होऊँ । इत्यादि भ्रुतियोसे कहा गया है कि जब 
तक देशविशेष अर्थात्‌ लाकेत वेकुरठलोकमें जाकर भगवत्प्राप्ति 
नहीं होती तब तक देहसम्बन्धरूप संसार बना रहता है। तात्पय 
यह है कि शरीर छूटनेसे प्रथम ही ब्रह्मानुभव का नाम अम्॒तत्व 
है । ब्रह्मशानीका भी क्रम मुक्तिमं सूदमशरीरके साथ सम्बन्ध 
रहता ही है। कैसे जानते हो ? प्रमाणले ऐसा ही प्रतीत होता 
है। जब आत्मा अचिरादि मागगसे गमन करता है तब चन्द्रमाके 
साथ वह वार्तालाप करता है ऐसा तं प्रति ब्रुयात्‌। इस फोषी - 
तकि उपनिषद्‌की श्रुतिमे कहा है। यदि शरीर न हो ते वार्ता- 
लाप कैसे होसकता है, अतः ज्ञात होता है कि सूच्मशरीरका 


सम्बन्ध बना ही रहता है । अ्रतएष यदा सर्वे प्रमनच्यन्ते कामों 
येज्स्य ह्‌दि स्थिता! |। यह श्रति शरोरसस्बन्ध के लूटने पर 


अमतत्वका प्रणन नहीं करती है । सद्म देह रहता है इसी 
लिये जो शरीरमे उष्णता प्रतीत होती है वह उसी सूच्मदेहका 
धर्म है। तात्पर्य यह है कि जब कोई मरने लगता है ते उसके 
स्थूल शरीरमे सर्वत्र उष्णता नहीं प्रतीत होती परन्तु किसी एक 
स्थान ते प्रतीत होती ही है। वह उष्णता यदि स्थूल शरीरका 
धर्म होती तब ते। सर्ंत्र स्थूल शरीरमें प्रतीत होती परन्तु ऐसा 
ता नहीं होता है। अ्रतः ज्ञात होता है कि वह उष्णता सूचम शरोर 
की ही है ओर उस्तलीके साथ ब्रह्मश्ञानी उत्कमण करता है । अतः 
नाड़ीप्रवेशसे पूर्व अह्मशानी और अद्रह्मशानीकी उत्क्रान्ति समान 
ही होती है । ब्रह्मशानीकी उत्करान्ति नहीं होलकतो इसी शका 
को पुनः उठाकर समाधान करते हैं । प्रश्न--शहदारण्यक में 
प्राप्यान्तं कर्मशस्तस्य यत्किज्चेह करोत्ययम्‌ । तस्माल्‍्लोकात्‌ 


पुनरेत्यस्मे लोकाय कर्मण इति तु कामयमान! । अर्थ-इस 
संसारमें फल्नकी इच्छा रखकर जीव जो कुछ कम करता है उस कम _ 
का भोग द्वाया अन्त पाकर अथात्‌ समस्त फल भोगकर उस लोक 
से पुनः इस लोक में आता है । जब तक उसकी वासना बनी 
रहती है तब ठक इसी प्रकारसे आया जाया करता है। इस 
अतिसे अविद्ा नके विषय को खसमात्त करके अथाकामय प्रानां 


यो5कामो निष्काम आप्तकाम आत्मकामो न तस्य प्राणा उत्का- 
मन्ति ब्रह्मेव सन्‌ ब्रह्माप्येति | अथ--बीतरागके विषयमें कहते 
हैं। जिसके सब काम अभिलाष निकल गये हैं ऐसा जो अकाम 
है तथा जो आ्आत्मकाम होनेसे आप्तकाम होचुका है, उस जीवमें 
से प्राण नहीं निकलते । श्रपहतपाप्मत्वादि ब्रह्मरूप उसमें प्राढठ- 
भूत होते हैं और वह ब्रह्ममें इस प्रकारसे मित्र जाता है कि ब्रह्म 
से पृथक्‌ उसका द्शन ही नहीं होता । अपहतपाप्मत्वादि जो 


(&१ ) 


| हूप ब्रह्कका है वही रूप जीवका भी होजाता है । तब श्रत्यन्त 
 त्वाम्य होनेके कारण ब्रह्मसे पृथक्‌ दृष्ट ही नहीं होता । इस श्रुति 
से विद्वानके उत्क्मणका निषेध किया है अतः विद्वानका उत्क्मण 
तहीं होता है । उत्तर--यहाँ जो निषेध किया है उसका यह 
तात्पय नहीं है कि शरीरसे प्राण नहीं निकलते हैं प्रत्युत यह 
तात्पय है कि शरीरका जो अधिष्ठाता जीव है उससे प्राण पृथक्‌ 
वहीं होता है । पूव में 'अकामयमानः यह जो श्रुति है वह विद्वान 
ज्ञीवके लिये ही है | अतः 'न तस्य प्राणा उत्करामन्ति. इस वचन 
| डसी विद्वान जीवका ही 'तस्य?ः इस सबनामसे परामश है। 
इस प्रकारसे 'तस्य! पदके 'तत्‌ शब्द्से विद्वान जीवका कथन 
हुआ है और उसके आगे जो षष्ठी विभक्ति 'स्यः है उससे उसी 
ज़ीवका सम्बन्ध कहा गया है। जहाँसे उत्कमण होता है वह 
वस्तु भी जीव ही है, क्योंकि जीव ही संनिहित है, समीपमें प्राप्त 
है, शरीर नहीं । सम्बन्धमात्रको कहने वाली जो षष्ठी होती हे 
उसका अपादान भी अर्थ माना जाता है। जैसे 'नटस्य श्टणोति' 
इस वाक्यमें नटस्य यह षष्टी है परन्तु इसका अपादानत्वरूप भी 
अर्थ होता है, अतए्व नटसे खुनता है यह अथ होता है। इस 
अर्थ कोई विवाद नहीं है। क्योकि माध्यन्दिनकोक अर्थात्‌ बह- 
दारण्यकक्े अनुयायी लोक स्पष्ट ही आत्माकों अपादान मानते 
हैं। जैसा कि योह्कामो निष्काम आ्राप्काम आत्मकामो न तस्मात्‌ 
प्राणा उतक्रामन्ति । यहाँ 'तस्मात्‌' यह पद्‌ आत्माके लिये ही 
आया हुआ है | भाव यह है कि विद्वानकों शरीरत्यागके समय 
में ही अह्मप्राप्ति होजाती है। ऐसा तस्य तावदेव चिरं॑ यावन्न 
! घिमोक्ष्ये । इस भ्रुतिसे कहा गया है। तब उसके पश्चात्‌ प्राण- 
वियोग भी सम्भव है। नहीं ते। प्राणरहिितका अ्रचिंरादि मागसे 


(&२ ) 
गमन और ब्रंहाकी प्र।प्ति दोनों ही नहीं बन सकते हैं ! अतः 
श्रह्मप्राशिसे पूर्व विद्वानके प्राण नहीं निकलते हैं।  ऊध्वमेक: 
स्थितस्तेषां यो भित्त्वा सू्यमणडलम्‌ । ब्रह्मलोकमतिक्रम्य तेन | 
यान्ति परां गतिम्‌ ॥ इस स्मतिसे भी यही कद्दा गया हे कि ब्रह्म 
शानीका मू्धन्य नाड़ी, सुषुम्णा नाड़ी, द्वारा उत्कमय होता ४ । | 
'बेहेन्द्रिय और प्राोंके सहित जीच उत्कमणके समयमें तेज आदि | 
सूच्मभूतोंमे सम्पन्न होता है अर्थात्‌ उनसे संयुक्त होता है यह वस्तु 
पीछे कहा जा चुका है। संशय--जीवसहित वे सूच्मभूत फल 
भोगके लिये यथायोग्य स्थानोमे जाते हैं अथवा त्रह्मम मिल जाते 
हैं ? पृ पक्ष-कम और ज्ञानके अनुसार फल भोगनेके लिये यथा- 
थोग्य स्थानौम वे जाते हैं । सिद्धान्त---जीवलहित वे सूच्मभूत 
परमात्माम मिल जाते हैं । क्योंकि 'तेजः परस्यां देवतायाम 
इंस प्रकारसे श्रुतिमे लिखा है । खुघुप्तिमे जिस प्रकारसे सत्‌ः 
सम्पन्न जीवको दुःख नहीं होता ओर में सुखसे सोया पेसा खुखा- 
ज्ञुभव दोता है बेसे ही यहाँ भी परदेवतासम्पन्न जीवको दुःखा- 
उुभव नहीं होता और खुंखालुभव होता है। भ्रुतिके अनु सार ही. 
व्यवस्था करना योग्य है । संशय--पृथिव्यप्सु लीयते। इस 
श्रुतिके अनुसार जैसे पृथिवी आदि अपने अपने कारणमे लीन 
दहाकर कारणस्वरूप ही बनजाते हैं क्या उसी प्रकारसे यह जीव- 
सहित सूच्मभूत भी परमात्मामें मिलकर परमात्मस्वरूप होजाते 
का द्सपहप हो मन वे के इस भ्ुतिके अचुखार मिलकर 

हे प्वपक्ष--7 रमात्मा ही पस्तुमात्रका कारण है। संब 
पदार्थ अपने कारण परमात्मा लीन होकर परम/त्मस्वरूप दो 
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जाते हैं। सिद्धान्त--विभागके प्रतिहवन्द्दी संयोगको अविभाग 
कहते हैं अविभाग अर्थात्‌ अपूथक्भावसे थे परमात्मामे रहते 
हैं।तात्पय यह है कि परमात्माके साथ विलंक्षण संयोगका नाम 
ही परमात्मसस्पत्ति है। प्रक्ष--आप कहते हैं कि परमात्माके 
साथ विलक्षर|ं संयोगको परमात्प सम्पत्ति कहते हैं ते| संयोगम. 
किस प्रकारकी बिलक्षणता आप मानते हैं! उत्तर--पृथगब्य व-. 
हारानहत्वरूप थिल्तक्तणता हम मानते हैं। अर्थात्‌ अमुक पदार्थ 
भगवानसे पृथक्‌ है इस प्रकारका व्यवहार जिस संयोग में नहीं: 
होता उसी संयोगको हम विलक्षण संयोग कहते है। प्रश्ष--आप. 
विलत्षणंसंयोगरूष ब्रह्मसंपत्ति मानते है ओर परमात्मामं लीन 
होकर कारणस्वरूपापत्ति नहीं मानते इसमे क्या कारण हे £: 
उत्तर--वोडः मनसि सम्पय्यते' इस श्रतिमें जो सम्पच्यते-क्रिया 
है उसका अंथ दिलक्षणसंयोग होता है, यह पूर्व में कहा जाखुका: 
है। वही सम्पद्यते क्रिया 'तिजः परस्यां देवतायाम! इस श्रुति-. 
धाक्यमें भी अन्वित होती है अतः वहाँ भी वही अथ होसकता 
है अन्य नहीं। विद्वान अविद्वान अर्थात्‌ ब्रह्मशानी और अत्रह्मेशानी 
क्‍ दोनोका ही उत्क्मण समान ही होता है। अब ब्रह्मशानीके संबंध 
में कुछ विशेष कहते हैं। संशय--शतं चेका हृदयस्य नाड्- ' 
स्तासां मूधोनभिनिःसतैका । तयोध्वेमायन्नमृतत्यमेति विंष्प-' 
हडन्या उत्क्रमणे भवन्ति | इस भ्रुतिमें यह संशय होता दे कि 
क्‍ क्धा ब्रह्मजश्ञानीका उत्कमण १०१ वीं जो मूधन्य नाड़ी है अर्थात्‌ 
 सषम्णा नाड़ी है डसीसे होता है और अग्रह्मशानीका उत्क्रमण 
अन्य नाड़ियाँसे ही होता है, ऐसा नियम होलकता'है या नहीं। 
'पृर्व॑पक्ष-यह नियम नहीं होलकता क्योंकि नाड़ियाँ ते। अनेक हैं। 
उनमें सू्न्य नाड़ी कहाँ है और कोन दे इसे जानना अ्रद्माशानी 


(&४ ) 


के लिये असम्भव है | सिद्धान्त-प्रदशानीका उत्कमः सूधन्य 
नाड़ीसे ही होता है और अग्रद्माशानीका उत्कमतत उससे भिन्‍्न 
नाडियासे ही होता है, यह नियम ही है। प्रश्न--माड़ी ते। पह- 
चानी नहीं जासकती है तब मृधत्य नाड़ीसे ही उत््मण होता है 
यह नियम केसे बन सकता है? उतक्तर--भग वानकी उपासनाका 
आतवचिरादि द्वारा गति भी एक भ्रक्ष है इसका अनुसन्धान करने 
से यह उपासक ब्रह्मशानी भगवानका कृपापात्र बन जाता है। 
भगधानकी कृपासे उस जीवका निधासस्थान जो हृदय है उसके 
आगे प्रकाश उत्पन्न होजाता है। उस प्रकाशसे उसको जिस द्वार 
में प्रवेश करना होता है घह प्रकाशित होजाता है, उसी से वह 
मूधन्यनाड़ी श्रथांत्‌ सुषुम्णा नाडीको पहचान लेता है।इस 
प्रकारसे उसी नाड़ी 5(रा ब्रद्दशानीका गमन बन सकता है। 
संशय--अथ यत्रेतस्माच्छरीरादुत्कमत्ययेतैरेव रश्मिमिरूध्य- 
माक्रमते । इस भ्रुतिखे यह जाना गया कि सुषुम्णा नाड्रीसे 


निकला हुआ ब्रझम शानी सूर्यकी किरणोके द्वारा ऊपर ज्ञांता है, 
परन्तु यहाँ संशय यह हे कि ब्रह्मशानीकी गति आदित्यरशिमके | 
द्वारा ही होसकती है अथवा दूसरे प्रकारसे भी । पूर्व प्ष-- 


ब्रह्मशानीकी गति प्रकारान्तरसे भी होसकती है क्योंकि आदि- | 
त्यरश्मिके द्वारा ही उसका गमन होता है यह नियम झसम्भथ |) 
है। प्रक्ष--तव ते आदित्यरश्मियोके द्वारा ब्रह्मशानीकी गति 
बताने वाली भ्रुति व्यथ होजाबेगी । उत्तर--नहीं , हम ते। दोनों 
प्रकार मानते हैं। अतः सूयरश्मिके द्वारा भी गन नेता है 
आर प्रकारान्तरसे भी होता है। तब प्रथम प्रकार में बह अ्रति 
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। ब्रह्मशानी ऊपर जाता है यह भाप कैसे जानते है? उत्तर--भ्रतिम 
कहा है कि ऐतेरेव रश्मिभि: । भ्र्थात्‌ इन रश्मियोके ही द्वारा 
क्‍ ब्रद्यशानी ऊपर जाता हे | यदि प्रकारान्तरसे भो ऊध्य गमन 
होता ते। रश्मिद्वारा हो ऐसा भार देने घाला एव शब्दका प्रयोग 
भ्रतिमे न होता । यदि प्रकारान्तरसे गमन मानोगे ते। श्रतिका[ 
वह एवं पद्‌ व्यथ होज़ावेगा। प्रश्न-दिनिर्मे ते! सूये रहता है 
अतः नाड़ो ओर सूयकी रश्मियोके साथ दिनमें सम्बन्ध रहने 
से दिनमें मरा हुआ ब्रद्मशानी सूयरश्मियोके द्वारा सूयको प्राप्त 
करके ऊपर जाता है, परन्तु रात्रिमे ते! सूय होता नहीं। सूय के 
अभावमे सूय रश्मि भी नहीं होते। तब रात्रिमे मरने वाले ब्रद्मय- 
जशञानीका रश्मिका अनुसरण करना ही उपपन्न नहीं होता है ते। 
_ अध्वंगमन ते उसके द्वारा केसे होसकता है! उत्तर--जब तक 
देह रहता है तब तक नाड़ो और रश्मिका सम्बन्ध बना ही 
रहता है। अतः राजिम भी मरा हुआ ब्रद्मशानो रश्मियोके द्वारा 
सूय लोकमें जाकर उसके द्वारा त्द्म प्राप्त करता है यह बात बन 
सकती है । प्रश्ष--क्या प्रमाण है कि जब तक देह रहता है तब 
तक नाड़ी और रश्मिका सम्बन्ध बना रहता है! उत्तर--अप्नु- 


ध्यादादित्यात प्रतायन्ते ता आसु नाढीषु रप्ता आभ्यो नाडीभ्यः 


प्रतायन्ते तेअ्म्नष्मिन्नादित्ये सपा! । अर्थ--इसी आदित्यमेंसे 
वह फैलती है और इन नाड़ियामें प्रविष्ट होती है। तथा इन 
नाड़ियाँमें से जो रश्मियाँ निकलती हैं. वह आदित्यमे प्रविष् होती 
हैं। यह श्रुति बताती है कि जब तक देह रहता है तब तक नांडी 
और रश्मियौका सम्बन्ध बनां रहता है। प्रश्ष--रात्रिमे भी सूय 
रश्मि रहते हैं यह कैसे जाना जा सकता है? उत्तर-उष्ण ऋतु 
अथवा वर्षा ऋतुमे भी रा्रिम उच्णता प्रतीत होती है। उष्णता 
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सूर्यकी किरणोके बिना हो नहीं सकती, अतः वही उष्णता बताती 
है कि राजिमे भी सथरश्मि रहते हैं । प्रक्ष--शिशिर और हेमन्त 
आदि ऋतुओमें ते। राजिमें उष्णुता नहीं प्रतीत होती है तब केसे 
भाना जावे कि.रातरिमें भी सू्यरश्मि रहते हैँ ? उत्तर--शोत 
ऋतुओमे भी रात्रिमें उष्णता रहती ते अवश्य दै परन्तु शीत- 
लताके बेगले वह अभिभूत होजाती है, दब जाती है, अतएव 
डसकी प्रतीति नहीं होती | अतः रात्रिमे भी मरा हुआ बरदाशानी 
शादित्यरश्मिके द्वारा, आदित्यलोकर्म पहुँच कर ब्रक्षको प्राप्त क्‍ 
करता है | रात्रिमे मरने वाले ब्रदह्मशानीको भी रश्म्यनुसारो कह 
कर अब यह विचार फ़रते हैं.कि संशय- रात्रिमें मरे हुए ब्रह्म- 
शानीको ब्रह्मग्राप्ति होदी है या नहीं ? पूव॑पक्ष-रात्रिम मरनेवाल्े 
प्रहाशानीको त्रद्माप्राप्ति नहीं दोती है क्‍यों कि दिवा च शुक्रपक्षय 
उत्तरायणमेव च। मुमूषतां प्रशस्तानि विपरीत तु गर्हितम्‌ ॥ 
इस बाक्यसे राजिमे होने चांले मरणकी निन्‍्दा की गई हे । 
सिद्धान्त-अद्यश्ानीका कर्मोके साथ सम्बन्ध तभी तक रहता है 
जब तक कि देह रद्दता है। अतः तुम्हारा कथन ठोक नहीं है। 
इसका तातपग्ने यह है कि अनारब्ध काये कम ही .ते -वन्धनके 
काएज होते हैं । वह ते भगवदुपासनारूप विद्यासे नष्ट द्वी हो 
चुके हैं । भविष्यमें जो होनेवाले कम हैं उनका अश्लेष ही रहता. 
हे भ्र्थात्‌ संसग द्वी नहीं होता। प्रारब्धकर्मोॉकी स्थिति तभी 
तक रहती है जब तक कि अन्तिम देह रहता है। तब अब बन्धन 
का कारणभूत एक भी कम अवशिष्ट नहीं रहा, झतः रात्रिमें 
मरने वाले त्रद्मश्ानीको भी अह्मप्राप्ति होती है । सस्य ताबदेंब 


चिरं ग्रावन्न विमोध्ष्ये्य सम्पत्स्पे | यह श्रुति भी ऐशा ही 
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ल्खच्ख ज्््ज्ज्क््ण््््क््णए्ा 
कहती है। संशय-देक्तिणायनमे मरनेपाले ब्ह्मज्ञानीको ब्रक्षप्राप्त 


होती हैं या नहीं : पृवपक्ष--देक्षिणायनमे मरने वालेको ब्रह्म 
प्राप्ति नहीं होत्ती । क्योकि अथ यो दक्षिण प्रमीयते पितृणामेत 
महिमानं गत्वा चन्द्रपस्सायुज्यं गच्छति | तस्पिन्‌ यावत्संपात- 
मुपिल्वाथेतमेवाध्वानं पुनर्निवतते | इन श्रुतियों में यह कहा 
गया हे कि दत्तिणायनम मरने वाला ब्रह्मश्ञानी चन्द्रमाके साथ 
सायुज्य प्राप्त करके पुनः लोट आता है। यही कारण हे कि 
ब्रह्मोपासना करने वाले भीष्मपितामह आदि उत्तरायण काल 
की प्रतोक्ता करते थे। भारतका यह वचन तभी युक्त होसकता 
है कि जब उपयुक्त मेरा कथन सत्य माना जावे। भ्रतः दक्षि- 
णायनप्म मरने वाले को ब्रह्मप्राप्ति नहीं होती । सिद्धान्त-बन्धन_ 
का ते। ऋब कोई कारण रहा नहीं अतः दक्षिणायनमे मरने वाले. 
ब्रह्मश्ानीको भी बह्मप्राप्त होती हे । यह जो फहा गया हे कि 
चन्द्रलोकसे पीछे आना पड़ता हे वह ते। पितयाण मागसे चन्द्र- 
मरुडल तक पहुँचने वाले अन्नह्मशानियोंके लिये है, त्रह्मशानी के 
लिये नहीं । प्रक्ष--आपके इस कथनमे क्या प्रमाण है ! उत्तर-- 


_ डसी श्रुतिक्रे अन्तमें लिखा है कि तस्मादू ब्रह्मणो महिमान- 
 भ्राघोति। इससे ज्ञात होता है कि दक्षियायनमे भी मरने वाले ब्रह्म- 


| 


| द 
. अचियदिमार्ग द्वारा जाकर ब्रह्मप्राप्िका वय न किया गया है। प्रश्न 


तब दक्तिखायनम मरने वाले त्रह्मश।नीको चन्द्रलोककी प्राप्ति क्यो 
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शानीको त्रह्मप्राप्ति होती है । तत्पुरुषोड्पानव! स एनान ब्रह्म 
गमयति । इस श्रतिमें भी कमबन्धनोंसे छूटे हुये ब्रह्मश्ानीको 


लिखी है? उत्तर-मार्ग मे विश्राम करनेके लिये ऐसा लिखा है। 


| झनेक श्रुतियोंके साथ विरोध न हो अ्रतः ऐसी ही योजना उखे 
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वाक्यकी करनी चाहिये। तथा भीष्मादि जो उत्तरायणकालकी 
पतीक्षा करते थे बह आचार ते केवल उत्तरायल ह+ 7 महत्व 


बतानेके लिये था। प्रद्गा-यत्र काले व्वनात्वत्ति आवृत्ति चेय 
योगिन! । प्रयाता यान्ति त॑ काल बक्ष्यामि भरतपेभ। अग्नि: 


ज्योतिरहः शुक्र! पणमासा उत्तरायणम्‌ । तत्र प्रयाती गच्छन्ति 
ब्रह्म ब्रह्मविदों जना: ॥ इत्यादि स्यतियोर्मे ऐला क्यो कहा 
गया है कि जो उत्तरायणमे मरता है वही पुनः लोट कर नहीं 
आता। उत्तर-अथ तेडविंपमभिसम्भवन्त्यर्थिषो5ह नह आपूर्य - 
माणपक्षम्‌ । इस ऋमसे अर्थि अहः शुक्‍्लपक्ष आदिकी प्रासतिका 
भ्रवण इस भ्रृतिमें होता है । एकको ही एक ही कालमे इन सब 
मार्गौंकी प्राप्ति नहीं होसकती । अभि आदिका अथ कालपरक 
नहीं होसकता, अतः कालशब्द्की कालकी अभिमानिनी आति- 
वाहिक देवताओं लक्षणा है । प्रक्ष--काल शब्दको कालाभिमा- 
निनो आतिवाहिक देवताओंमे छत्तणा है इसमें क्या हेतु है ? उत्तर- क्‍ 
प्रथम ते यह हेतु हैकि जिस कालमे मर कर योगी पुन: लोटकर 
नहीं आता उस कालको में हे अज्जुन तुके खुनाता हूँ यह कहकर 
अश्निज्योंतिरहः! इत्यादि स्छोक कहा गया है। प्रतिज्ञा तो यह 
हुई है कि में तुम्हें अनावृक्तिकाल खुनाता हूँ और खुनाने लगे. 
अभि ज्योति अ्रहन्‌ इत्यादि | अभि आदि शब्द कालवाचक तो 
हो नहीं सकते अतः अगत्या कालशब्दकी कालाभिमानिनी देवता 
म॑ लक्षणा करनी प क़्त्ती है । द्वितीय हेतु यह है कि सन्दिग्ध॑ तु 
वाव्यशेषात्‌ | एल नन्‍्यायसे उपक्रममें आये हुये संदि्र्धश्रर्थक 
कक दल गी कर ह 


मुद्यति कथन । इस उपसंहारमें आये हुये सतिपदके अजुसार 
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वीक 
श्रथ करना चाहिये । तभी उपक्रम और उपसंहारका अर्थक्ा हो 
लकता है। यह जो शुक्ल और कृष्ण दो गति हैं वह ते। योगके 
अंग हैं, अत एवं सतत स्मरण करने योग्य हैं। स्मरण करनेके 
लिये ही गीताचाय भ्रीप्रभुने कहा है कि 'नेते खृती पार्थ जानन 
योगी मुह्यति कश्चन । तस्मात्‌ स्वंषु कालेघु योगयुक्तो भवाज़ुन'। 
 झ्तःश इन सब युक्तियोसे यह सिद्ध हुआ कि मुमूषुके प्रति काल 
का कोई नियम नहीं हे । इस प्रकारसे अतीत श्रन्थसे ब्रह्मश्ानी 
का उत्कमण कहा गया । अब जब तक ब्रक्षप्राप्ति न हो तब तक 
के जोवके मागका विचार करते हैं। भिन्‍न भिन्‍न भ्रतियाँमे भिन्‍न 
भिन्‍न मा्गका निरूपण किया गया है। यथा छांदोग्य्म ते अर्थिष- 
मभिसंभवन्त्यचिषो5ह; । 'ऐसा कहा गया है। उसी डपनिषद्‌ 
के ८ वे प्रषाठकर्म अथतेरेव रश्मिभिरूध्वेमाक्रमते | ऐसा कहा 

: गया है जो कि पू्वकथितसे भिन्‍न है। बृहदारण्यकर्मे यदा ये 
पुरुषोस्मास्लोकात प्रेति स वायुमागच्छति । ऐसा कहा गया 
है। कोषीताक उपनिषद्‌र्म स एवं देवयान॑ पन्‍्थानमापद्या भ्रिलोक - 
पागच्छति स वायुलोक॑ स वरुणलोकं॑ स आदित्यलोक॑स 
 इन्द्रलोकं स प्रजापतिलोक॑ स ब्रह्मलोकम्‌ । ऐेला कहा गया है। 
संशय -यहाँ संशय यह होता है कि नाना श्रतियोमें भिन्‍न भिन्‍न 
रुपसे प्रतिपादित मार्गेसि उपासक बिना किसी नियमके अशथांतू 
कभी किसी मार्ग से ओर कभो किसी मागसे जाता है अथवा 
 जानेका एक ही अर्चिरादि माग है ओर उलछ्तके भिन्‍न भिन्न 
विशेषण दिये गये हे | पूव॑पक्ष भिन्‍ने॑ भिन्‍न अकर रण मे भिन्‍म 
/ प्रकारसे इन मार्गोका निरूपण हुआ है अतः सब मार्ग भिन्‍न ही 
हैं ओर उपासक जीव इन सब. मार्गोसे दिना किसी नियमके 
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जाता है। भ्रतियोमं ऐसा ही कहा गया है। सिद्धान्त---सब ' 
भ्रतियोम एक ही माग कहा गया है। केवल उस मागके विशे- | 
घण भिन्‍न भिन्‍न दिये गये हैं, अ्रतः सब ब्रह्मशानी अर्चिरादि ! 
मार्गसे ही जाते हैं, क्योंकि श्रतियोमे उसी मागकी प्रसिद्धि है। 
मार्ग बताने चली जितनी श्रतियाँ हैँ सबका एक ही अथमे 
तात्पय है, इसी लिये प्रकरणभेद्से माग भेद भी नहीं है । अन्यत् | 
कहे हुये पदोका उपसंहार अन्यञ्ञ किया जाता है, अन्यतन्न कहे 
हुये विषयोका उपसंहार अन्यन्न किया जाता है, ऐसा प्र।यः होता 
है। विद्याके अंग यदि कमप्रकरणमे कहे गये हो ते उनका ग्रहस 
कम मे नहीं होता है परन्तु विद्यामे ही होता है । श्रतः इसी नियम 
से यहाँ भी सब भ्रतियौंकी एकवाकक्‍्यता होनेसे यही सिद्ध होता 
है कि खब श्रतियाँ एक अचिरादि मागका द्वी प्रतिपादन करती 
हैं। अतः ब्रह्मप्राप्तिवकः अचिरादिरूप एक ही माग है यह सिद्ध | 
हुआ । अब अचिरादि मागंके मिन्‍न भिन्‍न श्रतियामे जो भिन्‍न | 
भिन्‍न क्रम बताये गये हैं उनकी व्यवस्था की जाती है। छान्‍्दोग्यमें ।! 
लिखा हे कि पासेम्य; संवत्सरं॑ संवत्सरादादित्यम्‌ । इससे 
यह ज्ञान होता हे कि माख ओर आदित्यके मध्यम संचत्सर है। क्‍ 
इहदारण्यककी म्रासे भ्यो देवलोक॑ देवलोकादादित्यम्‌। इस श्रुति | 
से यह शात होता है कि मास और आदित्यके मध्यम देवलोक 
। उसी बहदारणयकके पश्चम अध्यायमे यदा वे पुरुषोस्मा 


लोकात्‌ प्रति सवायुमांगच्छति तस्मे स तत्र विजिहौते । यया | 


रथचक्रस्य खं तेन स ऊध्वमाक्रमते स आदित्यमागच्छति | 
अथ--जब त्रह्मशानी पुरुष इस लोकसे प्रयाण करता है तब 
अखञि अहः शुकलपक्ष उत्तरायण संवत्सर आदिके द्वारा वायुः 
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!, लोकमें आता है। तब बायु अपने अवयवामे छिद्र कर देता है। 
| कितना बड़ा छिद्र करता है ! रथके चक्रमें जितना बड़ा छिढ्र 
|| होता है उतना बड़ा। तब उसीमे से घह ऊपर जाता है और 
| श्ादित्यलोकको पाता है। इन भ्रतियौसे ज्ञात होता है कि आदित्य 


| 


| पे प्रथम वायु है।कौषीतकिकी स एत॑ देवयान॑ पन्‍्थानमापथाप्रि- 
' लोकमागच्छति स वायुलोकम्‌ | इस भ्रुतिसे यह शात होता है 
| कि अचिले आगे वा यु है । पाठकऋ्रमसे अथक्रम बलवा न्‌ होता है 
| इसनियमसे कोषोतकिके अनुयायियाका जो पाठकऋम है वह निबत् 
| है ओर तेन स उध्वमाक्रपते | इस अतिका क्रम बलवान है 
क्योंकि कीषीतकि श्रुतिमे ऊपर नीचे बताने वाला स्पष्ट कोई 
पद्‌ नहीं हे ओर इस श्रतिमे स्पष्ट ऊध्व म्‌ पद्‌ आया हुआ है ।. 
तब उससे यह सिद्ध हुआ कि आदित्यसे पूच वायुलोक है । तब 
| यह भी निश्चित होगया कि आदित्यसे. पहले ओर संवत्सरसे 
 श्रागे देवलोक और वायुलोक है। संशय---अब यहाँ संशय. 
 थह होता है कि वायु ओर देवल्लोक इन दोनों शब्दोंका एक 
ही अथ हे वा भिन्‍न अथ है। यदि इन दोनोंका भिन्‍न भिन्‍न 
अथ है तब तो जिस ज्ञानीको जो माग इष्ट होगा उसीसे वह 
जावेगा। यदि भिन्‍न भिन्‍न अथ नहीं हे ते लंवत्सरसे ऊपर देव- 
लोक नाम वाले वायुलोकम जावेगा । अर्थात्‌ इस पक्तमे वायुका ही 
नाम देवलोक हुआ । इन दो पक्षोमेंसे कौन पक्त युक्त है। पूर्व॑पक्ष- 
वायु और देवलोक इन दोनों शब्दोंका मिन्‍न भिन्‍न अथ है क्यों 
कि भिन्‍न २ अर्थम ही इनकी प्रसिद्धि है। श्रत। जिस ज्ञानीको जो 
” इृष्ठ हे उस मागसे जाता है। सिद्धान्त--संवत्सरके ऊपर वायु- 
लोकमे जाता है, क्योंकि देवलोक शब्दकः भ्रथ भी घायु ही है। 
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देवानां लोकः देवताओका लोक इस अविशेष सामान्य व्याखल्यन ; 
से यही सिद्ध होता है । लोकका अर्थ निवासस्थान होता है। | 
देवताओका निवासस्थान वायु है यह ते योज्यं पवते एप 
एव देवानां गुहा । इस श्रुतिसे ही सिद्ध है । तथा अन्यतञ्ञ यह | 
कहा गया है कि स वायुमांगच्छति । अर्थात्‌ चह वायुलोकर्मे [ 
जाता है। यहाँ विशेषरूपसे वायुका नाम लिया गया है। इस | 
लिये अविशेष देवलोक शब्द ओर विशेष वायु शब्द इन दोनोसे | 
वायु ही कहा जाता है। खंवत्सरसे पर वा खुको प्राप्त होता है | 
इस लिये संवत्सर और आदित्यके मध्यमें वायुका खन्निवेश करना | 
चाहिये यही इसका हृदय है अर्थात्‌ मुख्य तात्पय है। संशय-- 
स एत॑ं देवयानम्‌ । यद कोषीतकि श्र॒ति हे। इसमे जिस ऋमसे | 
जिस जिस सोककी प्राप्ति लिखी है क्या उस पाठका अजुसरण | 
करके वरुणादिका वांयुक्रे पश्चात्‌ निवेश करना चाहिये अथवा | 
विद्युतलोकके ऊपर ! पूर्व पक्ष--कीषों तकि का पाठ व्यथ न हो 
इसके लिये वरुणादिका कहीं ते! निवेश करना आवश्यक है ही। ॥ 
विद्यतके ऊपर ते उनका निवेश कर नहीं सकते क्योंकि तत्पुरु- 
पोउपानव स एतान्‌ ब्रह्म गंमयति । इंस श्रुतिसे तडित्पुरुषकों ही 
ब्रह्मका प्रापक कहा गया है। यदि तडित॒के ऊपर वरुणादि हा ते 
उनमेंसे ही कोई ब्रह्मका प्रापक होजावेगा और तडित्‌ पुरुषकरो 
प्रापक कहने वाली श्रुति व्यर्थ होजावेगी। तब अन्यजत्र ते अव" 
काश है नहीं अतः वायुके ऊपर वरुणादिका निवेश करना चाहिये | 
सिद्धान्त-वडित्‌ के ऊपर ही वरुण का निवेश करना चाहिये । 
क्योकि तडित्‌ मेघमे रहती हे | वहाँ ही वरुण भी हे | अतः मेघ 
मे रहनेके कारण वरुण॑के साथ विद्युतका सम्बन्ध सर्व प्रसिद्ध है। _ 


ूक 
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पाठ ले" न हो इसके लिये फहीो ते। निवेश करना ही चाहिये। 
पाठक्रमक अपेक्षा अथक्रम बलवान होता है। अतः बलवान. 
भ्रथक्रमके अनुसार विद्यतके ऊपर बरुणका निवेश करना चाहिये। 
उसके ऊपर अन्‍्यत्र कहे हुए जो इन्द्र आदि हैं उनका निबेश 
करना चाहिये। इस प्रकारके निवेशमे आगन्तूनामन्ते निवेश! । 
पीछेसे बढने बालोका अन्तमे निवेश करना चाहिये, यह न्याय 
ही प्रमाण है। इससे यह क्रम लि हुआ कि नाडोरश्मिके प्रवेश 
के अनन्तर अजिष-अग्िलोकमे जीव जाता है वहाँसे द्निमं, वहाँसे 
शुक्लपत्तमे, वहाँसे उत्तरायण मासोमे, वहाँसे संवःसरमे वहाँसे 
बायुमे, बहाँसे आदित्यमे, वहाँसे चन्द्रमा मे, वहाँसे वेद्यतमे, वहाँसे 
वरुण में, वहाँसे इन्द्रलोक में ओर वहाँ से ब्रह्माजोके लोक में 
पहुँच कर उसके पश्चात्‌ विरजा नंदीमें स्नान करके भ्रीसाकेत- 
लोकके द्वारमे प्राप्त होता है। संशय-यें अचियदि क्या हैं? क्या 
मागके चिन्ह हैं अथवा भोगोंके स्थानविशेष हैं. अथवा ब्रह्मको 
प्राप्त करनेको इच्छा वालोके आतिवाहिक हैं. श्र्थांत्‌ लेजाने वाले 
देवविशेष है ? पूवपक्ष--ये सब भागके चिन्ह्विशेष है क्योंकि 
लोकिक उपदेशके समान निर्दिष्ट हैं। जैसे लोकम कोई कहे कि 
अयोध्याजीसे निकल कर कानपुर जाना, वहाँ से आग रा जयपुर 
और अजमेर जाना । वहाँ से आबू पंत होकर सिद्धपुरमे सर- 
स्वती नदीके तट पर पहुँचना। बैसा ही यह निर्देश है। अथवा 
थे सद भोगस्थान ही हैं क्योंकि अग्निलोक, वायुलोक, आदित्य 
लोक आदि लोकोंका नि द्शकियां है।लोक ते। भोगके ही स्थान हैं। 
सिद्धान्त--ये अर्थिरादि देवताविशेष ब्रह्मशानियोको ब्रह्मके 
| पास लेज्ञाने वाले हैं। मगवानने इसी कारयके लिये इन्हें नियुक्त 
| किया है। प्रश्न--कैसे जानते हो कि ये सब आतिवाहिक हैं ? 
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पाठ ब्यथ न हो इसके लिये फहीं ते। निवेश करना ही चाहिये। 
पाठक्रमको अपेक्षा श्रथक्रम बलवान होता है। श्रतः बलवान 
श्रथक्रमके अनुसार विद्यतके ऊपर बरुणका निवेश करना चाहिये। 
उसके ऊपर अन्यत्र कहे हुए जो इन्द्र आदि है. उनका निबेश 
करना चाहिये । इस प्रकारके नियेशभे आगन्तूनाम्न्ते निवेश । 
पीछेले बढने वाल्ोका अन्तमे निवेश करना चाहिये, यह न्याय 
ही प्रमाण है। इससे यह क्रम लिख हुआ कि नाडोरश्मिके प्रवेश 
के अनन्तर अजिष-अगिलोकम जीव जाता है वहाँसे द्निम॑, वहाँसे 
शुक्लपत्तमे, वहाँसे उत्तरायण मासोमे, वहाँसे संवत्सरमे वहाँसे 
बायुपे, बहाँसे आवित्यमे, वहाँसे चन्द्रमाम, वहाँसे वेद्यतमे, वहाँखे 
वरुण भे, वहाँसे इन्द्रलोक में ओर वहाँ से ब्रह्माजीके लोक में 
पर्ुच कर उसके पश्चात्‌ विरजा नंदीमे स्नान करके श्रीसाकेत- 
लोकके द्वारमे प्राप्त होता है। संशय-ये अर्चियदि क्या हैं ? क्या 
'भागके चिन्ह हैं अथवा भोगोके स्थानविशेय हैं. अथवा ब्रह्मको 
प्राप्त करनेको इच्छा वालोके आतिवाहिक है अर्थात्‌ लेजाने वाले 
देवविशेष है ? पूवपक्ष--ये सब मागके चिन्द्रविशेष है क्योकि 
| क्ञकिक उपदेशके समान निर्दिष्ट हैं। जैसे लोकमें कोई कहे कि 
 अ्रयोध्याजीसे निकल कर कानपुर जाना, वहाँ से आग रा जयपुर 
और अजमेर जाना | वहाँ से आबू पवत होकर सिद्धपुरमे सर- 
स्वती नदीके तट पर पहुँचना। वैसा ही यह निर्देश है। अथवा 
ये खद भोगस्थान ही हैं क्योंकि अग्लिलोक, वायुलोक, आदित्य 
हलक आदि लोकोका निर्देश किया है। लोक ते। भोगके ही स्थानहैं। 
+ सिद्धान्त--ये अरच्चिरादि देवताविशेष अह्यशानियोको ब्रह्मके 
| पास लेजाने वाले हैं | मगवानने इसी कायके लिये इन्हें नियुक्त 
| किया है। प्रश्ष--कैले जानते हो कि ये सब आतिवाहिक है ? 


( १०४ ) 
सन न+-न्‍5333५+3क33भ33न33 3५333 थ कक न नननननन नमन तो ध् ररर 3 ता ससस सास 3तत-- 5 
उत्तर-ऐसा ही लिंग देखनेम आता है न्‍ जाते डुओकों लेजाना | 
ही आतिवाहिकता है श्रर्थात्‌ जाते हुओ को लेजाने वाला ही 
ञ्रातिवाहिक कहा जाता है। सो ता 'स एतान ब्रह्म गमयति' इस 
डपसंहार वाक्यसे स्पष्ट ही दीख पड़ता है । इसो वाक्य के अजु- 
रोधसे विद्युतफे अर्थिरदि शब्द अचिरादि अभिमानिनी देवताओं 
के अथको कहते हैँ यद बात ते पददल्ते ही कही जाचुकी है। 
प्रश्धू--'स एतान्‌ ब्रह्म गमयति' इस श्रुतिसे इतना ही ज्ञात होता 
हेकि विद्यतत्तो कसे आया हुआ पुरुष जीवको ब्रह्मपयन्‍्त लेजाता 
हे । तब वह ते आतिवाहिक हुआ परन्तु अन्य वरुणादि कैसे 
आतिवाहिक हैं। उत्तर--विद्युतुलोकसे आये हुपए देवके ही साथ 
ब्रद्मश्ानी ब्रह्मपयन्त जाते है, अतः मुख्यतया ते! वही आति- 
वाहिक हैं।क्योकि श्रुति ही कहती है कि'स एतान्‌ ब्रह्म गमयति'। 
वरुणादिको जो आतिवाहिक कहा जाता है वह ता इस लिये कि. 
उस वेद्युत अमानव पुरुषकी ये खब सहायता कर ते हैं अर्थात्‌ आद्र 
करते है। ब्रह्मशनियोंका अचिरादि माग द्वारा गमन तथा श्रर्चि- 
रादि मागका स्वरूप ये दो वस्तु कहे जाचुके। अब यह विचारते 
हैं कि संशय--ये अर्चिरदि कार्य हिरण्यगर्भके उपासकॉको.. 
हिरणयगभ तक लेजाते हैं अथवा परत्रह्मके उपासकौको ब्रह्मतक 
लेजाते हैं अ्रथवा ब्रह्मात्मक मान कर प्रत्यगात्माके उपासकों को 
ब्रह्म तक लेजाते हैं। बादरि आचाय यह मानते हैं कि हिरएय- 
गर्भके उपासकोको अर्थिरादि हिरणयगर्भ तक लेजाते हैं क्योंकि 
हिरण्यगे परिच्छिन्न है, देशविशेष भें रहता है, उसकी प्राधिके 
लिये उपालकका गमन युक्त है। पंरब्रह्म तो स्वव्यापक है, 
सबका आत्मा है, डसकी प्रास्तिके लिये कहीं जाना युक्त नहीं हो 
लकता है। पुरुषो5पानव एस्य अष्यलोकोन्‌ गमयति। इस श्रति' 
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_# ब्रह्मलोक शब्दके आगे बहुबचन प्रत्ययका निर्देश हुआ है । यह 
बहुषचन(न्‍त लोक शब्द ब्रह्मका घिशेषण हे इस लिये, तथ। 
प्रजापते! सभा वेश्प प्रपद्ये | इस श्रुतिमें यह कहा गया है 
कि जीव ब्रह्मलोकमे जाकर यह अनुसन्धान करता है कि मैं प्रजा- 
पतिको सभामे प्राप्त हुआ हूँ इस लिये भी श्रर्चिरादि हिरण्य- 
गर्भ तक लेजाता है। प्रश्ष-यदि ऐसा सिद्धान्त हो कि उपासक 
को अचिरादि हिरणयगर्भलोकमे लेजाते हैं ते! स एनान्‌ ब्रह्म 
गमयति । इस भ्रतिमे ब्रक्मको नपुंसक लिगसे क्यों निर्देश किया ? 
क्योंकि ब्रह्मका वाचक जो ब्रह्मन्‌ शब्द है वह ते पुटिलग ही है । 
उत्तर-यो ब्रह्माणं विदधाति पूवस्‌ | हिरएयगर्भ जनयामास 
एवम । इन श्रुतियोम कहा गया है कि सश्टिके आरम्भ सबसे 
प्रथम भगवानने ब्रह्माको हो बनाया। प्रथम जन्म होनेके कारण 
ब्रह्मा ब्रह्मफे बहुत समीप माने गये हैं। इसी सामीप्यकों 
लेकर ब्रह्मके लिये भो ब्रह्म शब्दका प्रयोग उपपन्‍्न है। प्रश्न-- 
आ ब्रह्मभुवनासलोक!; पुनरावर्तिनोउजुन । गीताके इस वाका 
में तो यह कहा गया है कि हिरणयगशभको प्राप्त करके जीव पुनः 
 होट आता है। तब श्रर्चिरादि मागसे गये हुएके लिये तयोध्ये- 
पयनम तत्वपेति । इस श्रुति से यह कहना कि बह ऋसखुत हो 
जाता है अर्थात्‌ पुनः नहीं ल्ीटता है यह कैले उपपन्‍न हो सकता है। 
उत्तर - हिरण्यगर्भ ब्रह्मतोकका अधिकारी है| इस लोकमें गया 
हुआ जीव वहाँ ही विद्या प्राप्त करता है। जब महाप्रत्तयप्रे ब्रह्म- 
, लोकका नाश होजाता है तब उसी अधिकारी हिरण्यगर्भके साथ 
विद्वान जीव भी हिरण्यगर्भलोकसे ब्रह्मलोकको प्राप्त करता है # 
क्योकि ते ब्रह्मलोके तु परान्तकाले परामृतात्‌ १रिम्नुच्पन्ति सर्वे | 
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इस श्रुतिमें ऐसा ही कहा है। ब्रह्मणा सहते सर्वे संप्राप्त प्रति. 
संचरे । परस्यान्ते कतात्मानः प्रविशन्ति पर पदमू। ह्यज 
प्रलयके प्राप्त होने पर ब्रह्मयतोकके नाश होजाने पर त्रह्माजीक्रे | 
साथे ही विद्वान जीव परपदमे परधामम प्रवेश करते हैं। इस | 
स्मृतिष घनसे भी यही प्रतीत होता है कि द्विष्णयगर्भ के उपा- 
सकौको ही अ्र्चिरादि मार्ग लेजाता है। जेमिनि आचाय यह 
भागते हैं कि परब्रह्मोपासकको अखिरादि परब्रह्मलोकम लेजाते | 
हैं क्योंकि स एनान्‌ ब्रह्म गमयति । इत्यादि श्रुतियां में ब्रह्म 
शब्द मुख्यत्वेन परब्रह्मको हो कहता है। लक्षणा यहाँ नहीं मान 
सकते क्योकि वह तात्पर्यकी अप्रसिद्धिमं मानी जाती है। गमन 
को अज्ञुपपत्ति नहीं है कि जिससे लक्षणा मानी जावे | परत्रह्म 
यद्यपि सर्वग्यापक है तथापि यह नियम है कि त्रह्मशानी अमुक | 
देशविशेषभ जाकर ही मुक्त होता है। यहाँ ब्रह्मलोक शब्दमे | 
पष्ठी तत्युदब समास नहीं है किन्तु निषादस्थपतिन्याय से कम- । 
धारय है अर्थात्‌ ब्रह्मलोक शब्दका यह अथ नहीं है कि त्रह्माक्रा 
लोक किन्तु श्रह्मसरूप लोक यह अर्थ है । सत्यसंकल्पवाले पर- 
ब्रह्मके स्वेच्छासे बनाये हुप्ट ऐसे श्रप्राकृत दिव्य लोक श्रति स्मृति 
ओर इतिहासादिमे प्रसिद्ध हैं जहाँ जाकर जीव मुक्त होजाता 
है। एप सम्प्रसादोञ्स्माच्छरीरात सप्ुत्थाय पर ज्योतिरुप- 
सम्पथ्व स्वेन रूपेणाभिनिष्पद्यते | अथ---यद जीव इस शरीर 
से निकल की देश विशेषमे विराजमान भगवानको पाकर स्व- 
रूपसे युक्त होजाता है अर्थात्‌ स्वरूपको प्राप्त करता है। यह श्रुति 


भी यही बताती है कि खुघुमुणा नाड़ीसे निकले हुये जीवकों 
अखिशदि माग डारए बह्मप्रासि दोती है । प्रजापते: सभां वेश्म 
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 अ्रषधे | ऐल भुतिसे अर्चिरादि मार्गसे गये हुये जीवको कार्य 
ब्रह्म जो कक होता है उसे भी परत्रह्ममे ही जानना 
बाहिये, हिश्एयगभ मे नहीं क्योकि उसी वाक्यके यशो5हं भवापि 
ब्राह्यणानाम्‌ । इस विशेषमे अनुसनन्‍्धाताको परमात्मभावका ही 
अनुसन्धान होना कहा गया है। अतः अर्थिरादि मार्ग उपासको 
को परब्रह्मकी ही प्राप्ति कराते है यह जैमिनि मुनिका मत है। 
इस प्रकार जैमिनि मुनिके मतको दिखा कर भगवान्‌ बाद्रायण 
ध्यासजी अपना सिद्धान्त कहते है। अचिरादि प्रतीकोपासनां 
का आलम्बन न करने वालोको ब्रह्मप्राप्ति कराते हैं ऐेसा भग- 
वान्‌ बाद्रायण मानते है । कार्य ब्रह्मकी उपासना करने वालोको 
अझथपा! परबवह्मके उपासकोको ही लेजाते हैं पेसा नियम नहीं है। 
किन्तु जो परब्रह्मकी उपासना करते हैं अथवा प्रकृतिसे भिन्‍न 
स्घरूप वाले प्रत्यगात्मा की ब्रह्मात्मक भावसे जो उपासना करते है 
उनको लेजाते है यह नियम है। प्रश्ष--पह आप कैसे जानतें हें 
कि इन्हींको लेज्ञाते हैं ? उत्तर--ऊपरके दोनों पक्तोमे दोष है । 
कार्यत्रह्मोपासकों को ही लेजते हैं इस पत्त मे अस्पाच्छरीरात्‌ 
समुक््याय पर ज्योतिरुपसम्पध स्वेन रूपेणाभिनिष्पयते । 
इस भ्रतिका घ्याकोप होता हे, क्योंकि यह श्रुति परत्रह्मो पासको 
के लिये है। परत्रह्मोपासकौको ही लेजाते हे इस पक्तम तथ्य इत्थं 
; बिंदु; । इत्यादि श्रुतिका व्याकोप होता है क्योंकि पश्चाश्निवित्‌ 
का भी गमन देखा जाता है ।इस प्रकारसे दोनों पक्तोमे दोष 
. होनेसे पूर्वोक्त दी नियम है। यथा कतुररस्मिस्लोके पुरुषो भवति 
: तथेतः प्रेत्य भवति त॑ यथा यथोपासते | अधथ--पुरुष ऋतुमया 
है अर्थात्‌ उपाखनाप्रधान है । इस लोकमे जैसी या जिसको 
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' उपासना करता है यहाँसे मरकर --7प7 व ात्कर बैल ही दोता है । अतः डपा- ही दोता है । अतः उपा- 
सकको ब्रक्षकी उपासना करनी चाहिये, इत्यादि श्रुतियों से जो 
जिसका उपएसक है उसको हो बंद पाता है। यावन्नाम्नो गत 
तत्रास्य यथा कामचारों भवति। अथ--जो ीमपहाशमेह डपा- 
सना करता है वह जितने देशमे उस नामकी प्रवृत्ति है उतने 
देशमे यथेष्ट संचरण कर सकता है। यह श्रुति यह बताती है 
कि नामादि प्राणपयन्त प्रतीकोपाखन। करने वालों को विशेष 
विशेष फल मिलता है। अतः जो परखब्रह्मोपालक है अथवा ञो 
प्रसतिवियुक्त प्रत्यगात्माका ब्रह्मत्मकत्वेन उपासक है उन्हें को 
अ्रचिरादि लेजाते हैं । इस प्रकारसे ब्रह्मक्षानीका पुनरावुच्िर'हेत _ 
गन तथा उस गमनसे बक्मप्राप्ति इन दो वस्तुआओको कह कर 


णि ९ 


श्रब मुक्त जीवोके ऐश्वयका गिरय करते हैं। संशय--एवमे- | 
शैष सम्प्सादोउस्माच्छरीरात्‌ समुत्याय परं ज्योतिरुपसम्पध 


स्वेन रुपेणाभिनिष्पद्यते | इस श्रुति पर संशय यह द्वोता है 
कि जैसे कमोंके द्वारा देवादि रूपकी सिद्धि होती है बसे ही ब्रह्म 
विद्याके द्वारा परत्रह्मको प्राप्त हुए आत्माओको किसी रूपके साथ 
सम्बन्ध होजाता है यह श्रतिका आशय है अथवा उनके स्वाभा- 
विक स्वरूपका आविर्भाव होजाता है यही आशय है। पूर्वपक्ष- 
पेसा देखा जाता है कि किसी भी साधनसे कोई न कोई काय 
निष्पन्न होता है । व्यतः जैसे कमरूप साधन से देवादि रूपौकी _ 
प्राप्ति होती है धैसे ही विद्यारूुप साधनसे साध्यरूपके साथ 
आत्माओका सम्बन्ध होजाता है। सिद्धान्त--जअक् की सम्पत्ति! 
लुक शेक)४ के “कै.0व३: का आविर्भाव होजाता हे । कम | 
7 जो दश्शन्त दिया वह यहाँ असंगत है क्योंकि कमफल 


। 
( १०६ ) 
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। झनित्य है उसका फल शअ्रन्य होसकता है। यहाँ ते उपासना: 
हुप विद्यासे अविद्याके कारण जो आत्मस्वरूप तिरोहित हों 
गया था उसके तिरोधानकी निवृत्ति होनेसे स्वाभाविक स्वरूप 
का आबिर्भाव होता है । अ्रतः यह प्रत्यगात्मा इस शरीर से 
तिकल कर परज्योतिको प्राप्त करके अविद्याके आवरणसे रहित 
स्वाभाविक स्वरुपका आवधविभांवरुप जो विद्याफल उसे प्राप्त 
करता है । कोई झपूव आकारकी उत्पत्तिरुप फल नहीं पाता है। 
प्रक्ष--यह झाप केसे जानते हैँ कि स्वरूपाविर्भाव ही होता है, 
नूतनाकारकी उत्पत्ति नहीं होती ? उत्तर--स्वेन रुपेणाभि- 
निष्पच्यते' इस भ्रतिमे स्वेन रूपेण अथात्‌ अपने रूपसे प्रकट होता 
है ऐसा कहा है। स्वरुपसे प्रकट होता है इस कथनसे आगन्तुक 
रूपके परिग्रहकी व्यावृत्ति होती है श्रतः नूतनाकार उत्पन्त नहीं 
होता । प्रक्ष--जिसका जो स्वरूप होता हे वह ते उसे नित्य प्राप्त 
हो रहता है तब पूर्वावस्थासे बह्मसम्पत्त्यवस्थामे क्या विशेष है 
कि जिससे यह श्रति साथक होवे। उत्तर--स्वेन रूपेणाभिनि- 
प्यय्यते' इस श्रुतिसे यह कहा गया है कि ब्रह्मसम्पत्त्यवस्थामे जीव 
कर्म सम्बन्ध और कम सम्बन्धसे प्राप्त होनेवाले देहादिरुप समस्त 
अनर्थोसे मुक्त हो स्वाभाविकरूपसे अवस्थित होजाता है। प्रथम 
ते जाग्रत स्वप्त और सुषुप्ति इन तीन अवस्थाओंसे जीव कलु“ 
पित रहता है तथा संसारी रहता है और ब्रद्मसम्पत्यवस्था में 
है । सबसे मुक्त ही ग्हता है यही विशेष हे | क्मॉको ही 528 बिया 
कहते हैं, उसी अविद्यासे आत्मस्थरूप तिरोहित रहता है। विद्या 
- से वह तिरोधान नष्ट होजाता है, तब जीवफ्रे स्वाभाविक स्वरूप 
का आविर्भाव होता है | यही '“स्थेन रूपणाभिनिष्पयते' इस 
वाक्यका विषय है। प्रक्ष--यह सब आप कैसे जानते है? उत्त र< 
प्रतिशन(व-अर्थात्‌ य आत्माआ्पहृतप प्मा विभर;। यहाँसे प्रकरण 
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का आरम्भ करके सोडन्वेष्ठव्यः स विजिज्ञासितव्यः ! इस भति , 
से यह कहा कि श्रविद्याके सम्बन्धसे होने वाला जरा मत्यु शोक 
आदि सकल दोषोंसे विमुक्त आत्मा ही अन्वेश्व्त ओर वहो | 
जिज्ञासा करने योग्य भी है। इसके पश्च/त्‌ यह कहा कि जो उस ; 


आत्माको जान लेता है ससबाश्र लोकानाम्ोति सवाश्र कामान्‌ 


वह सब लोकों और सब कामाौकों प्राप्त करता है। इस प्रतिशसे 
यही जाना जाता है कि कम फलजन्य देहादि अनर्थासि गिमुक्त | 
अपने स्वरूपको वह पाता है। अतः यहाँ पर परज्योतिको प्राप्ति 
करके स्वरूपसे निष्पन्न होता है इस कथनका यही शअ्रथ हे कि | 
उसकी कम सम्बन्धका सततराहित्यरूप मुक्ति होजाती है। वही | 
जीवात्मा का स्वाभाविक स्वरूपाविभ्भांव है । प्रश्ष--जिसकी |, 
स्वरूपसे अभिनिष्पत्ति कही गई है उसकी सुषुप्ति दशाकी अपेक्षा 
इस दशा क्या बेलक्षए्य है ? उत्तर--अपहतपाप्मत्वादि गुण , 
वाला होना ही इस आत्माका स्वरूप है क्योंकि 'य आत्मापहत- 
पाप्मा' इस प्रकरणसे ऐसा हो जाना जाता है। आशय यह है | 


कि कम संज्ञक अविद्यासे जब आत्माका स्वरूप आच्छुस्न रहता है 


तब वह संसारी कहा जाता है । जब ब्रह्मविदया द्वारा इस शरीर | 


से उठकर अर्चिरादि द्वारा परज्योतिको उपसम्पन्न होकर अविया 


रूप आवरण की निदृत्ति होनेसे स्वरूपाविर्भावको पाता है तब वही. 


मुक्त कहा जाता है। इस आत्माके अपहतपाप्पत्व से लेकर सत्य- 


संकल्पत्व पयन्त जो शानानन्दादि गुण हैं वे संसार दशामे तिरो- 


हित थे, वे ही शुण विद्यासे कम बन्धनके उच्चिडिन्न होजाने पर 
जब वह आत्मा परत्रक्म सम्पन्न होजाता है तो आविभूत हो जाते 


हैं। ऐसा ही विष्णुधर्मोत्तरमें भी कहा है। यथा न क्रियते 


ज्योत्स्ना मलप्रक्षालनान्मणेः । दोषप्रहणान्न ज्ञानमात्मन! 


॑“« बिक 
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क्रियते तथा।। १॥ यथोदपानफरणात्‌ क्रियते न जलाम्परम । 
सदेव नीयते व्यक्ति मसत; संभवः कुतः ॥ २॥ यथा हेयगुण- 
ध्वंसादवबोधादयो गुणा!। प्रकाश्यन्ते न भन्‍्यम्ते नित्या एव! 
त्मनो हि ते ॥ ३ ॥ अथ--मणिके मलको धो डालनसे जो 
प्रकाश उत्पन्न होता है वह जैसे बनाया नहीं जाता है, थे से ही 
आत्माके दोषोके नाश होजाने पर अपने आप ज्ञान प्रकट होजाता 
है बनाया नहीं ज्ञाता। कूप आदि खोदनेसे जलाकाश निकल 
जाता है, चह जेसे बनाया नहीं जाता बेसे ही आत्माका ज्ञान 
बनाया नहीं जाता है। सतको ही प्रकट किया जाता है, अ्रसत्से 
ते। कोई सत्‌ हो नहीं सकता । बेसे ही हेय गुणोक्रे नाश होज!ने 
पर आत्माके ज्ञानादि गुण प्रकट होजाते है उत्पन्न नहीं होते । 
अतः यह युक्त ही कहा गया है कि ब्रह्मसम्पंत्ति के पश्चात्‌ 
स्वरूपाविभाव होता है । संशय--ए रज्योति को प्राप्त करके 
विनष्टकम बन्धन वाला यह प्रत्यगात्मा अपनेसे त्रद्मयको विभक्तरूप 
से अनुभव करता है अथवा अविभक्तरूपसे ? पृवपक्ष--पृथगा- 
त्मानं प्ररितारं च मत्वा जुए्स्तेनामृतत्वमेति ।इस श्रुतिके अनु- 
सार अपनेसे पृथक्‌ मानकर जीव परमात्माकी सेवा करता है। 
जीवकी स्थिति परमात्मासे पृथक्‌ ही है, अतः बह्मसे विभक्तरूप 
से अपनेको अलुभव करता है। सिद्धान्त--छुक्तात्मा अपने को 
ब्रद्यति अविभक्तरुपमें अनुभव करता है क्योंकि परज्योतिको उप* 
संपन्‍न होकर उसका अविद्यारूप आवरण नष्ट होजाता है ओर 
तब यथा[तथरूपसे वह अपने स्वरूपको जान लेता है ओर 
आकाशवत्सवेगतश्र नित्य; अन्त;प्रविष्ट: शास्ता जनानां सर्वा- 
त्मा । अयप्रात्मा ब्रह्म । य आत्मनि तिष्ठन। अथ-- भाकाशके 


(११२५ ) 


समान सबब्यापक है और नित्य है| घह सबके अन्तरमें प्रवि् 


है, सब प्राणियोका वही शासक है ओर बही शासन है। जीव 
के भीतर रह हुआ ही आत्मा ब्रह्म है। इत्यादि भ्रुतियोसे अनेक 
बार उसका स्वरूप ब्रह्मात्मक तथा ब्रद्मशरीर होनेके कारण ब्रह्म 


प्रकारभूत प्रतिपादन किया गया है। अतः वह अधिभक्तरूपसे 
ही “अह ब्रह्मास्मि' ऐसा अनुभव करता है। पूव मे यह कहा गया 
कि परज्योतिको प्राप्त करके अविद्यारूप आवरणकी निवृत्ति हो 
जाने पर आत्माका स्वरूपाविर्भाव होता है। जिस स्वरूपसे आवि- 
भूत होकर आत्मा रहता है उस स्वरूपका मतभेदसे विचार | 
करते हैं । संशय--क्या यह जीव अपहतपाप्मत्वादि रूपसे | 
आधविर्भूत होकर रहता है अथवा चेतन्यरूपसे रहता है अथवा ! 
विरोध न होने के कारण दोनों स्वरूपों से रहता है।. 
जैपिनि आचार्य- अपहतपाप्मत्वादि जो ब्द्मका स्वरूप है उसी ! 
स्वरूपसे आविभूत होकर आत्मा रहता है क्योकि दहरवाक्यमें 
जो अपहतपाप्मस्वादि ब्राह्मगुण कहे गये हैं वही प्रजतपतिवाकपम । 
भी कहे गये है । परन्तु वहाँ उन्हे आत्माके गुण बताये हैं, अतः 


प्रत्यगात्मा का स्वरूपसे ओर शुण से अपहतपाप्मत्वादिक ही 
स्वरूप सिद्ध होता हे । विज्ञानमात्रस्वरूपता अथवा उभय- 


स्वरूपता सिद्ध नहीं होती |॒ ओड्लोमि आचाये---चित्‌ मे 
तन्मात्रूप से अर्थात्‌ चेतन्यमात्ररूप से यह आत्मा रहता है. 
अर्थात्‌ चेतन्यमात्ररुप से आविभूत होता है। क्योंकि एवं वा 
अरेड्यमात्मानन्तरोड्वाह्म: क्ृत्स्न: प्रज्ञानघन एवं । अर्थे-जैसे 
लबणका खरयड भीतर और बाहरसे सद एक ही अन्य अवयवों , 


अं 
से रहित है वैसे ही यह आत्मा भी अन्तरावयव और वाह्यावयव 


से शल्य है पूण है वह नित्य है प्रशानघन है । इत्यादि अनेक 


जीबी कक शीक जज आ + जद कक कक 
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( ११३) 
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भुंतियोले प्रत्यगात्मको तदात्मक--चिदात्मक प्रशान[ध्मक चेत- 


, त्यात्मफस्वरूप कहा गया है। सिद्धान्त--यदि आत्माको विशञान- 


स्वरूपमात्र अंगोकार कर ते। भी प्रकरणप्राप्त जो श्रपहतपाप्म- 
व्वादि गुण है उत्तका विरोध नहीं होता ऐसा बाद्रायण भगवान 
मानते हैं। तात्पय यह है कि दोनों स्थरूप सिद्ध होसकते हें । 
प्रश्च--यह आप केसे जानते हैं ? उत्तर--अपहतपाप्मा आदि 
जो उपनिषदुके प्रमाण बचन हैं उनसे यही जाना जाता है कि 
अपहतपाप्सत्वादि गुण भी रहते हैं। इसका तात्पय यह है कि 
चेतनके स्व॒रूपके विरोधी जो पाप्पत्वादि दुष्ट गुण हैं उनका 
निषेध होजानेसे चेतनके स्वरूपमे प्रकाशक जो अपहतपाप्मत्वादि 


 शुण हैं उनका अविरोध है अर्थात्‌ विरोध न होनेसे ये गुण रह 


सकते हैं। ज़ब यह अपहतपाप्मत्वादि गुणस्वरूप धर्म हैं ते। इन्हें 
अविद्यापरिकल्पित नहों कह सकते, दोनों ही वास्तविक गुण हैं, 
अतः विनिगमनाके श्रभावसे अर्थात्‌ इनको रखना अथवा उनको 
रखना इसका कोई व्यवस्थापक न होनेसे उभयगुणवत्ता रहती 
है। जैसे रसनेन्द्रियसे सेन्धवघनमें रसमयत्वका अंनुभव होता 
है ओर चत्तुरादि इन्द्रियासे उसके काठिन्यादिका अनुभव होता 
है। यहाँ रसमयत्व और काठिन्यादिक परस्पर विरोध नहीं हैं 
बसे ही 'कृत्स्सः प्रशानधन एव' इस वाकासे आत्माका स्वरूप 


_ विज्ञानघन जाना जाता है ओर 'य आत्माष्पद्दतपाष्मा! इत्यादि: 


 बाकासे अपहतपाप्मत्वादि उसका स्वरूप जाना जाता है। इन 


धर्मोका परस्पर विरोध नहीं है अतः उभयस्वरूप रहते हैं। इस 
प्रकारसे ब्रह्मसम्पत्तिके पश्चात्‌ मुक्तात्माका अपहतपाप्मत्वसे लेकर: 
सत्यसंकल्‍्पत्व पर्यन्त गुण बाला रूप श्राविर्भाव होता है। यह: 
बस्तु यहाँ तक कहा गया, अब दूसरा विचार किया जाता है 


छान्दोग्यमें स तत्र पर्येति जक्षन्‌ क्रीडन्‌ रममाणः ख्रीभियो 
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यानेवा जॉतिमियां । अर्थ--उत्तम पुरुष भगवान्‌ ही उपसस्पा- 
दन फरनेके योग्य हैं। मगवानका उपसम्पादन करने वाला वह 
जीव भगवानमें ही रहकर खाता हुआ, खेलता हुआ, स्त्रियोंक्रे 
साथ रमण करता हुआ, रथादिसे आनन्द करता हुआ भगवान्‌ 
का ही अनुभव करता है। इस भ्रुतिसे कहा गया है कि वह 
मुक्तात्मा संकल्पजन्य विष्यौका अदुभव करता है । संशय--.. 
यहाँ संशय यह है कि जिल प्रकारसे . परमात्मांके संकल्पमात्रसे 
सब पदार्थ उत्पन्न होजाते हैं वेसे ही मुक्तात्माके संकरपमात्रसे 
ख्री आदिकी उपस्थिति होती है अथवा इसके लियें कोई अन्य | 
प्रयलल करना पड़ता है। पूर्व॑प्ष--लोकमें देखा जांता है कि. 
कायमात्र देवदत्त यश्षदत्तादि पुरुषोके प्रयललसे उत्पन्न होते हैं । | 
अतः यहाँ भी स्त्री आदिकी उपस्थितिके विषयमे भी मुक्तात्माके 
अन्य प्रयलसे ही साध्यता है। सिद्धान्त-मुक्तात्मा के संकट्प- 
मात्रसे सब कामनाओंकी प्राप्ति होती है। क्‍योंकि स यदि पिठृ- 
लोककरामो भवति संकल्पादेवास्थ पितरः सप्नुत्तिष्ठन्ति | इस 
श्रुतिम संकल्पसे ही पिता आदिकी उपस्थिति खुनी जाती है। 
'संकल्पादेव” में जो एव है वह यह बताता है कि संकरुपके अति- 
रिक्त कक साधन--प्रयत्न की अपेक्षा उसे नहीं होती । ध्रतः 
निष्कृष यही हुआ कि संकल्पसे ही उसे सब कामावाप्ति होती है। 
सत्यसकद्पसे ही अनन्याधिपति बन जाता है। झर्थात्‌ उसकें 
जकएपको रोकने घाला न कोई पुरुष होता है और न कोई कम 
| प्रक्ष--तब तो ब्रह्म भी उसका अधिपति नहीं हुआ ? उत्तर-८ 
नहीं यह वार्ता नहीं है। रे ब्रह्मकी जउपासनासे ही ते उसे सत्य“ 
। 


संकल्पत्व/दिकी सिद्धि हुई है और चंही अधिपति नहीं होगा। 
" ६ हीं होगा ! 
इलके झआधिपत्यका निषथ नहीं है । उसके स त्यसंकल्पका कोई 


_ सी 
 तिवांरक नहीं है अतः भ्रुति में कहा है कि स स्व॒राद भवति । 
भ्रथात्‌ वह स्वतन्त्र राजा होजाता है। अब सिद्ध संकल्प वाले 
मुक्तात्माके शरीर ओर इन्द्रियारिके विषयमे विचार करते हैं कि 
मुक्तात्माके शरीर और इन्द्रिय होते हैं या नंहीं। बादरि--. 
बादरि आचाय कहते है कि £क्तात्माओं के शरीर और इन्द्रिय 
नहीं होते हैं ।क्योकि न वे स शरीरस्य प्रियाप्रिययोर१६ति- 
रस्ति | अशरीरं वा वसन्तं न प्रियाप्रिये स्पृशतः | अर्थ-- 
इस शरीरसहित वह शात्मा प्रिय ओर अप्रिय बस्तुओसे पकड़ 
गया हुआ है। कमवशसतेे जिसका शरीर आरब्ध हुआ है ऐेसे 
आत्माको प्रिय और अप्रिय बने ही रहते हैँ उनका नाश नहीं है। 
वह जब अशरोर होजाता हे अर्थांत्‌ मुक्त होजाता है तब उसे 
प्रियाप्रिय स्पश नहीं करते हैं। इत्यादि श्रतियामे मुक्तात्माके 
शरीरका अभाव कहा गया है। परन्तु मन इन्द्रिय तो रहता ही 
हे क्योंकि मनके विना संकरप ही नहीं होसकता। अतः मनके 
अतिरिक्त अन्य इन्द्रियोका अभाव जानना चाहिये । ऐसा मानने 
से ही प्रनसतान्‌ कामान्‌ पश्यन्‌ रमते य एते ब्रह्मलोके। 
यह श्रुति भो संगत होती है। ज्ेमिनि--जैमिनि मुक्तात्माके 
शरीर और इन्द्रियका होना मानते हैं क्योंकि स॑ एकथा भवति 
त्रिधा भवति पत्चथा सप्तवा | इस श्रुतिमे सुक्तात्माको अनेक 
प्रकारका होना कहा है | यदि शरीर न हो ते बह द्विधा च्रिधा 
आदि कैसे होसकता है । प्रश्ष--यदि आप शरीर मानते हैं. ते! 
 अशरीरं सन्तम्‌ । इस श्रुतिका क्या समाधान करगे १ उत्तर- 
यह श्रति तो यह कहती है कि कर्मादिके निमित्तसे मुक्तका शरीर 


० 


' नहीं होता है, अर्थात्‌ इस भ्रुतिमें शरीरका निषेध नहीं है किन्तु 
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“77-55 7 एरसबादरि और जैमिय 
क्र्मादि निमित्तका निषेध है। इस प्रकारसे बादरि और जैमिनि , 


का मत दिखाकर अब भगवान बादरायण अपना सिद्धान्त प्रकट 
करते हैं। सिद्धान्त--संकट्पसे ही मुक्तजीब शरीरेन्द्रिय सहित 
भी रहता है और बिना शरीर और इन्द्रियके भी रहता है। जैसे 


पक ही द्वावशाह उपेति क्रियाके सम्बन्धसे सत्र कहा जाता है 
शोर यजति क्रियाके संम्बधसे अहीन कहद्दा जाता है । अर्थांत्‌ | 
इसका तात्पय यह है कि जहाँ 'आखीरन उपेयुः' क्रिया हो वहाँ | 
द्ादशाहको सन्न समभना चाहिये जहाँ यजधातु का प्रयोग हों 
बहाँ अहोन जानना चाहिये। अथवा कर्ता बहुत हो तब सत्र कहा | 
जाता है और कर्ता एक हो ता अहीन कहा जाता है। ऐसे 
हो संकल्प के बेचित्रय से मुक्तात्मा दोनों प्रकार से रहता है। 
प्रक्ष-जिस पक्तमे शरीरेन्द्रियका अभाव रहता है उस पक्तमें | 
उसके भोगकी सिद्धि कैसे होगी ? उत्तर-जब स्वरूकट्पसे बनायें | 
गये हुये शरोर और इंद्रियादि नहीं रहते तब सांध्य-स्वप्तके समान | 
भोगकी सिद्धि होती है। अर्थात्‌ जैसे इश्वरके बनाये हुये उप- 
करणले स्वप्तके पदार्थोका आत्मा भोग करता है वेखे ही शरीरे- | 
न्द्रियके न होने पर भी मुक्तात्मा परमात्माके दिये हुये पितृलोका* 
दिकोंके द्वारा लीलारसका अनुभव करता है। न तत्र रथा ने 
रथयोगा न पन्थानो भवन्त्यथ रथान्‌ रथयोगान्‌ पथः रूजते । | 


न तत्रानन्दा मुदः प्रमुदो भवन्त्यथाअ्नन्दान्युद! प्रणुद। रुजते। 


न तत्र वेश्मान्ता। पृष्करिएय! ख़बन्‍्त्यों भवन्त्यथ वेश्मान्तान 


प्रृष्करिणी; स्रवन्ती; छमते स हि कतो । जैसे स्वप्न में प्रत्यक्ष 
कोई वस्तु अधिद्यममान ही रहता है परन्तु सब वस्तुका अलुभर्ष 
होता है इसी तरहरसे मुक्त शरी रन्द्रिय रहित होने पर भी भगवत्‌ 
भद्स ही पितृलोकादिके भोगोका झनुभव करता है । जब र॒क 


_> गए 


ज++ तक चल हु 


न्म्न््न्श्क्ड '- बा 
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। संकटपसे शरीरेन्द्रिय प्राप्त करता है, पिंतलोकांदि घिषय प्राप्त 
करता है तब जैसे जाग्रत्‌ अ्रवस्थाका जांच कारण कलेवरादिसे 
भोगोको भोगता है घसे ही मुक्त ज्ञीव स्वप्न भोगसे विल्क्षण ली ला- 
रसका अलुभव करता है। प्रश्ष--आत्मा ते! अणु है। वह स एकथा 
भत्रति त्रिधा भवंति। इस श्रुतिके अनुसार अनेक शरोरोम ते 
रह नहीं सकता ते। बिना आंत्माके शरीरसे मुक्त पुरुष भोग 
केसे कर सकता हे? उत्तर-जिस प्रकारसे एक ही प्रदेशम रखे हुये 
एक ही प्रदीपका आवेश उस प्रदेशसे अन्य प्रदेशमे भी स्वप्रभांके 
द्वारा होता है तथा जैसे एक शरीरके हृदयादि एक देशम रहे हुए 
भात्माका चैतन्य व्याप्ति द्वारा सम्पूण शरीरमे आत्माभिमान होता 
है ओर समान ही व्यवहार भी होता है। कहनेंका आशय यंह है 
कि जितने बद्ध जीव हैं उनका ज्ञान अनादिकालंके सश्थित कमसे 
सड्डूचित हीगया है। अतः चेतन्यके दांरा देहान्तरमे ब्याप्ति नहीं. 
होतो है परन्तु अपने देहमे ते। उनकी व्याप्ति होती ही है । मुक्ता- 
व्माओका बन्धन ते भगवानकी उपासनासे कट गया हे ओर 
भगवत्कृपासे उनका ज्ञान भी संकुचित नहीं है अतः जैसे अपने 
देहमें उनकी व्याप्ति होती है वेसे ही देहान्तरमें भी व्योप्ति होती: 
है। इससे सब व्यवहार उपपन्‍न्न होता है । बालाग्रशंतभागरय 
शुतथा कल्पितस्य च। भागो जीव; स विज्ेयः स चानन्त्याय॑ 
करपते | भ्र्थ-केशके अग्रमागका सी भाग करो। पुनः उस 
शर्तांश का सौ भाग करो | उतना ही परिमाण वाला जीवको 
जानना चाहिये, बह मोक्षकरे योग्य होता है। इस श्रुतिम भी यही 
प्रतीत होता है। तथा च स्व॑संकदपसे ही मुक्तात्मा को सब ऊुंछ 
सिद्ध होजाता है। भश्ष-प्राज्ञनात्मना संपरिघक्तो न बाह्य किचन 
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बेद नाग्तरम्‌ । अथ--जैसे श्रत्यन्त प्रिय सत्रीके लाथ लिपटे हुए 
पुरुषको न बाहर कुछ सकता है और न भीतर ही कुछ पकता 
है घैसे ही यह पुरुष परमात्माका साक्षात्कार होने पर बाहर और 
भीतरके किन्हीं पदार्थोको भी नहीं जानता है। आप्तकाम आत्म- 
कांम अक्राम और शोकरहित ही उस आत्माका स्वरूप है। यह 
भ्रति तो यह कद्दती है कि मुक्तको न बाह्य ज्ञान होता है है के न 
झान्तरज्ञान होता है तब आप उसकी सवश्ता कैसे कहते हैं। 
उत्तर--इस श्रुतिम जो ज्ञानका अभाव कहा गया है वह सषुप्ति : 
ओर मत्यु इन दोनोमेसे किसी एकको अपच्तासे कहा गया है, 
मुक्तिविषयक नहीं । स्वाप्यय अर्थांत्‌ सुषुप्तिमे शञानका न होना | 
दूसरी श्रतिमें भी कहा गया है | यथा--नाहं खल्वयं भगव । 
एवं सम्पत्यात्मानं जानात्थयमहमस्मीति नो एवेमानि भूतानि' 
बिनाशमेवापीते! भवति नाहमन्न भोग्यं पश्यामीति । अथ-हे 
सगवन सुघुप्तिकालमे पुरुष आत्माको नहीं जानता है कि मैं अमुक | 
हूं। इन भूतोको भी नहीं जानता है, क्योकि उस समय मरा हुआ | 
जैसा ही रहता है। में उस अवस्थाम भोग्यको नहीं जानता हूँ। 
इस श्रुतिम सम्पत्ति शब्दका अथ मरण है। क्योकि 'वाडः मनसि 
सम्पद्यते! इस श्रुतिमे भी सम्पद्यते--सम्पूथक पद्धातु का अर्थ | 
मरण ही है। एतेम्यो भूतेम्यः समुत्थाय तान्येवानुविनश्यति | 
इस भुतिसे मरणमे भी श।नका ध्मभाव कहा गया है। तथा मुक्त 
पुरुष सब श होजाता है यह ते श्रुतिमें ही कहा गया है। यथा-: 
स वा एप दिव्येन चश्षुणा मनसतान्‌ कामान्‌ पश्यन्‌ रमते ये 
एते ब्रह्मलोके । इत्यादि । अतः संकल्पसे ही मुक्तके शरीरेन्द्रिय 
रहते भी हैं और नहीं भी रहते हैं तथा संकल्पसे ही. उसको 


_  ए(छ) _ 

। सक्षता भी रहती है। सुक्तको संकल्पमात्रसे सर्वकामकी प्राप्ति 
होती है, वह अनन्याधिपति होजाता है, यह घार्ता पूृथ में फही 
गई है। जब संकल्पमातसे मुक्तकी सघंकामसिद्धि होती है ते 
अब यह विचार हे कि संशय--क्या भगवानके समान ही मुक्त 
पुरुष संकल्पमात्रसे सवश्वरता को भी पां सकता है अथवा 
केवल सब कामप्राप्तिकुप ऐश्वय को ही पाता है। प्वपक्ष---सर्वें 
श्वरताको भी चह प्राप्त करता है क्योंकि मुक्तिम वह अनन्याधि- 
पति होज्ञाता है । अनन्याधिपति होनेसे यंह वार्ता सिद्ध होती है 

कि वह सर्वांधिपति है। ज़ब वह सर्वाधिपति सिद्ध हुआ ते पर- 

 भ्रेश्वरके समान हो उसके सब नियन्तृत्वकी भी सिद्धि होजाती है। 
निरक्जनः परम॑ साम्यप्ुपेति | च्स श्रतिमे यह कहा गया है कि 
मुक्त पुरुष परथुरुषके समान होजाता है। तब भगवानके समान 
ही मुक्तपुरुषको भी जगत्‌की सूष्टि आदिका कतृत्व सम्भव है । 
सिद्धान्त- जगव॒को उत्पत्ति स्थिति और प्रत्ृवका करना समस्त 
चेतन ओर अचेतनके स्वरूप स्थिति प्रवृत्ति ओर भेद आदिको 
 नियममे रखना आदि जो जगतक्रे व्यापार है उन्हें छोड़ कर 
 झविद्याके आवरणसे छूट कर परतब्रह्मका अनुभव करना हो मुक्त 

' का ऐश्वय है। अर्थात्‌ जगतका व्यापार इसके पेश्वयमें नहीं है। 

 सोउजनुते सर्वान्‌ कामान्‌ सह ब्रह्मणा । इस शभ्रुतिमे जो संकटप- 

. भात्रसे मुकात्माकों सघ कामकी प्राप्ति कही है उसका यही तात्पय 

। है, जगदीश्वर्ता प्राप्त करनेमें तात्पय नहीं है। वह जगदी श्वरत। 

;$ ता परमपुरुष भगवान्‌ श्रीरामज्ीका अ्रसाधारण धम है, चह 
; किसीको नहीं मिलन सकता है | प्रश्ष-यह आप कैसे जानते हैं ? 
/ उत्तर--प्रकरणसे । परमात्माको दी अभिप्रेत करके । यतो बा 
। स्मानि भूतानि जायन्ते येन जातानि जीवन्ति यत्मगन्त्यक्रि 
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संविशन्ति तद्िभिज्ञास्प तद्‌ ब्रह्म । यह श्रुति कही गई है। मुक्तत्मा 
फे लिये यह भ्रति नहीं है, ऐसे ही श्रन्य प्रकरणो मे भी । 
ठ है दि स्थलोम भी ब्ह्मका ही 
तदक्षत बह स्यां प्रमायेयेति। ईत्या हि ० 
प्रकरण जानना चाहिये, मुक्तात्माका नहीं मुक्त इस प्रकरणमे 
संनिष्ठित भी 'नहीं कि जिससे उसका भ्रदण किया ज!वे और डसत 
का भो जगदघापार मान लिया जावे। प्रक्ष--स स्व॒राट्‌ भवति 


पर 
तस्य सर्वेषु लोकेषु कामचारों भषति । दत्यावि भतिमे प्रत्यक्ष क्‍ 
ही स्वातन्द्रयका उपदेश है अ्रतः मुक्तको निरक्कुश ऐेश्वय होना 
ही चाहिये। उत्तर-जो सबंलोक में फामचार कहा गया है 
वह केवल आधिकारिकमण्डलस्थ फे लिये है । श्र्थात्‌ ततू 
तत्‌ लोक में अहम छारा अधिकार में नियुक्त जो हिरण्य- 
गर्भादि हैं उन के लोक में स्थित भागों के प्रति कामचार कहां 
गया है । उसका तात्पय यह है कि हिरण्यगर्भादिके जो बेका* । 
रिक लोक हैं वह भी बह्मकी ही विभूति हैं। उनमें बन्धनरद्दित 
मुक्तात्मा स्व॑संकल्पाजुसार विहार फ़रता है। उस वचनसे यह 
सिद्ध नहीं होता:कि जगद्बघापार भी मुक्तको प्राप्त होजाता है। 
प्रश्ष--जिस प्रकारंसे:संसारी आत्मा विकारान्तवर्ती भोगोंका' 
भोग करता है. बैसे ही यदि मुक्ताव्मा भी बिकारान्तवर्ती ही 
भोगोंका भोग कण्ता है तो जैसे बद्धात्माका भोग नश्वर है घखे 
ही मुक़्त(त्माका भोग भी नश्च्र होजावेगा। उत्तर--वद्द आत्म 
फेयल वेफ्ारिक लोकौमे रहने वाले भोगोंको ही नहीं भोगता है: 
पत्युत जन्ममरणादि घिकारोसे रहित अनन्त कल्यणगुणसागर 
अनन्तविभूतियुक्त त्रह्मका भी झज्ुभबव करता है। यद्वा होबप, 
एतस्मिन्नवश्येड्नात्म्येडनिरुक्तेतनिलय ने5पयं प्रतिष्ठां विन्‍्दते 4 
अथ सो5भयं गतो भव॒ति। रसो. वे, सः । . रसं होवाय॑- लब्ध्नए 
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नग्दी भवेति | भथ--यह आत्मा च्तुरारि इन्द्रियोसे प्रहण 
करंनेके अयोग्य है, प्राकृत शरीरसे रहित है, अयशण नीय--फुन्सी 

फीड़ेसे रहित है, आधारकी अ्रपेत्षासे रहित है। इस भगवानमें 
झभयसाधनोभूत निरन्तर भगवत्स्मरणको प्राप्त करता है तब 

बह अभयको पाता है। घह सुकृत ब्रह्म ही आनन्द है उसी आनंद 

ब्रह्मयको पाकर यह आत्मा आनन्दी होता है। को ह्ंन्यात्‌ कः 


प्राण्यात्‌ । यदेष आकाश आनन्दो न स्पात्‌ । एप होवानन्द- 
_थाति। अर्थ--यदि यह आकाश आनन्द परमानन्द्स्वरूप भ्रीहरि 
न होता ते दूसरा कोन था कि जो सांसारिक और पारलोौकिक 
खुल देता । यही आनन्दित कराता है । यदा होवेष एतस्सिन्लु- 
द्रमन्तरं कुरुते | अथ तस्य भयं भवति । अर्थ--जब यह डपा- 
' खक परमात्माके ध्यानम अप भी अन्तरविच्छेद फरता है तब 
उसको भय होता है। कोन भय होता है ? भगवानकी भक्तिको भूल' 
| कर अन्‍्यमें स्पृद्ै करना यही भय है। इत्यादि श्रतियाँ अनन्त 
कल्याण गुणयुक्त खवांत्मक परमात्मामे द्वी मुक्तात्माके अजुभव 
| करनेकी स्थितिका वणन करती हैं। तात्पय यह है कि यह चित्‌ 
छोर अ्रचित्‌ जितना भी जगत्‌ है सब परमात्माकी विभूति हे । 
अत: सर्वाधार उल्ली परमपुरुष में समस्त जगत्‌ रहता है । 
सन्यूला: सोम्येमा: प्रजा: सदायतना: सत्मतिष्ठा:। तर्मिल्लोका: 
श्रिताः सर्वे तदु नात्येति कथन । इत्यादि भ्रुतियों पूर्वोक्त कथन 
पे प्रमाय हैं । अतः अह्मनिष्ठ होनेके कारण मुक्तात्मा विभूतियोके 
. सहित ब्रह्मका अनुभव करता हुआ आधिकारिक लोकोंके भोगोका 
' भी अनुभव करता है। इसी वस्तुको स स्वराट्‌ भवति श्त्यादि' 
श्रुति कहती है न कि सृष्टि रक्तणादि कतत्वको । स विश्वकृद 


_ (४) _-_ 
विश्वविदात्ममोनि! । स तपस्तप्त्वा इद॑ सब्रमरुजत्‌ यदिदं 
के च्‌। तत्सष्ठा तदेवानुपाविशत्‌ । एप सर्वेश्वर एप यूताधि- 
पतिरेष भूतपाल एप सेतुर्विधरण एपां लोकानामसंभेदाय। 
एतस्य या अक्षरस्य प्रशासने गागि सर्याचन्द्रम्सोी। विध्वतो 
तिहुत; । य ईशेउप्य जगते। नित्यपेव नान्‍यो हेतुर्जिद्यत इश- 
नाय । भयादस्याग्निस्तपति भयात्तपति सूयः। भयादिन्द्रश 
वायुश्॒मृत्युधावति पंचम! । अहँ सर्वस्य प्रभवो मत्तः सब 
प्रवर्ते । विष्ट भ्याहमिद कृत्स्नमेकांशेन स्थितों जगत्‌ । 
इत्यादि श्रुतियाँ और स्म्श॒तियाँ यही बताती हैं कि जगतको सृष्टि 
स्थिति प्रतय नियमन आदि समस्त व्यापार परमात्माके ही हैं । 
अतः जगद्दधापारको छोड़ कर मुक्तात्माका ऐेश्वय है। सोश्नुते' 
सर्वान कामान्‌ सह ब्रह्मणा विपश्चिता । इस भ्रुतिमे मुक्तात्मा 
को ब्रह्मके साथ समस्त भोगमात्रकी समता कही गई है, जग- 
इथापारको नहीं । इस समतारूप लिगसे जगद्धधापारको छोड़ 
कर ही सत्यसंकल्पतासे सब लोकॉमें मुक्तात्माका कामचार है | 
स खब्वेबं वर्तयन यावदायुष॑ ब्रह्मलोकमभिसम्पद्यते न च पुन 
रावत॑ते न च पुनराव्तते । इत्यादि भ्रुतियोंसे यह जाना जाता 
है कि ध्यान उपासन वेदन आदि अनेक नामो वाली भगवश्िंतन- 
स्वरूपए अनन्य भक्तिसे प्रसन्‍न होकर भगवान अर्थिरादि मार्ग 
द्वार जिसको ब्ह्मलोक प्राप्त कराते हैं उसकी पुनः आवृत्ति: । 
च्यर्य हद तक नहीं होता। अनन्यभक्तकी अनावृत्तषिको गीता 
क#कीआआ० | की हे हक कि ०3+५ पुन्जन्म दुःखा- 

नत महात्मानः संसिद्धि परमां गता।। 
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>> (७७७७४. अमन कल नीलिन लिन निनि किम शिनिकि कक 
; श्रात्रह्मअवनास्लोकाः पुनरावर्तिनोउ्जुन । मामुपेत्य तु कौस्तेय 
पुनजन्म न विद्यते | इत्यादि । जिसने अच्छे प्रकारसे भगवान 
के श्रीचरणकमलोकी सेवा भक्ति की है अत एव जिसके निखिल 
म्नोरथ सिद्ध होचुके हैं, जो सबंदा नित्य परमाननदका अजु॒- 
भव करता हे ऐशे मुक्तात्माको कभी भी जन्म मरण और जरा 
आदि दुःखोसे परिपूण ओर सान्‍्त खुख वाले इस जगतमे पुन- 
जन्मके क्लेशका लेश भी नहीं होता है । सब पर वात्सत्यभांव 
रखने वाले, सोजन्यके भण्डार, सौशील्यके आकर और कारुएय 
के समुद्र, भक्तो पर सब दा कृपा करने वाले परमपुरुष भगवान 
भीरामभद्र जी भी अपने अनन्य ज्ञानी भक्तको अपने लोकम ले 
आकर कभो भो नहीं लोटाते है। क्योंकि स्वाश्रित जन ओर 
अनन्य भक्तका उच्दश करके उस परम कारुणिक परमपुरुष भग- 


वानकी यह प्रतिज्ञा है कि अप्यहं जीवितं जद्याम। सक्ृदेय 
प्रपन्नाय तवास्मीति च याचते । अभय सबभूतेभ्यों ददास्येतद्‌ 
व्रतं मम। इत्यादि । तेषां ज्ञानी नित्ययुक्त एकभक्तिविशिष्यते। 
प्रियो हि ज्ञानिनोउत्यथंमह स च मम प्रिय! । उदारा! सब एवेते 
ज्ञानी त्वात्मेव मे मतः | आस्थितः स हि युक्तात्मा मामेव/(- 
नुत्तमां गतिम । अनन्याश्रिन्तयन्तो मां ये जनाः पयुपासते । 
तेषां नित्याभियुक्तानां योगक्षेमं वहाम्यहम्‌ ॥ तेषामहं सम्नु- 
द्वतां मृत्युसंसारसागरात्‌ । भवामि न चिरात्‌ पार्थ मय्या- 
_ वेशितचेतसाम्‌ ॥| मय्येव मन आधत्सव मयि बुद्धि निवेशय । 
निवसिष्यसि मय्येव अत ऊध्ये न संशय! ॥ अथ--भ्ी राम 
प्रभु कहते हैँ कि सत्य मुझे सदा इष्ट है। में अपने प्राणैको 
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किन की लिन रिलरलनि न न जमा शक भा 
काथघा है जनकनन्द॒नि तुमको और लच्दमणको तो किसी प्रऋरसे 
छोड़ भी सकता हूँ परन्तु की हुई प्रतिशाकों नहों छोड़ सकता | 
हैँ ॥ १॥ एक ही वार जो मेरी शरणागति स्वीकार करता है, 
मे ग्रापक। नह द्स्त प्रकारसे बोल कर ६२ ॥|। मुभरसे अभय चाहता 
हे ऐपेसे जनको तथा अम्य किसी भी प्राणीको में अभय देता हूँ. 
यह मेरा सनातन बत-प्रतिशा है॥ २॥ मेरे सब भक्त से नित्य- | 
युक्त एकान्ती ज्ञानी ही विशिष्ट है। में शानीको अत्यन्त प्रिय हूँ 
तथा ज्ञानी छुभे अत्यन्त प्रिय है ॥ ४ ॥ सभी भक्त श्रेष्ठ हैं परंतु | 
ज्ञानी ते मेरा आत्मा ही है ऐसा मेरा मत है| क्यौकि वह युक्तात्मा 
मुझे ही परमगति मान कर मेरे ही आश्रित है ॥४॥ जो अनन्‍्य | 
भावसे मेरा ध्यान करते हैं, मेरो उपालना करते हैं. उन नित्व- 
युक्त भक्तोंको में योगक्षम पहुँचाता हूँ ॥ ५ ॥ म्उत्युरूप संसार- | 
सागरसे में उनको विना विहूम्बके निकाल लेता हूँ जो मुभमें 
ही चित्त लगाये रहते हैं ॥ ६॥ मुझमें ही मन रख, मुझमे ही 
बुद्धि रख, तब इसमे संदेद्द नहीं कि तू मुझमे ही निवास करेगा। 
इस गीतापुरुषवचनसे भी यही खिद्ध होता है कि परमपुरूषको 
प्राप्त हुए ऊ क्तात्माकी पुनरावुत्ति नहीं होती है । इति विरामः। | 


श् 
क्‍ कफ कदकुष्प 
क) बह्यशब्दब्कार की... 
. प्रज्ञान॑ ब्रह्म । सो इस वाक्यमें बरह्मका स्वरूप निरूपण किया 
है कि प्रकृष्ट शान यस्मिन्‌ तत्प्रशान अर्थात्‌ सर्वोत्कृष्टस्वरूपम्‌ | |! 
जिसमे प्रकृष्ट सर्वोत्तम अनन्तशान हो वह प्रज्ञान कहावे अर्थात | 
प्रकष्ट श/नस्वरूप प्रशान विशेषणसे ऐसा निश्चित हुआ कि जिसकी 


कभी भी अविद्यांचकर रूप अशानके गन्धमात्रका भी संख्छेष नहीं 
हं।ता न हुआ है और न होगा। प्नह्म जो सबसे अर्थात जातिवृक | 


क्या 
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| धयोद ड शेवधित्रृद्ध ओर शानवृद्ध अर्थात्‌ रन सबसे अधिक बड़ा 
हो और सब जगतका बढ़ाने घाला हो, स्वप्रपन्नको अनन्तानन्त 
| मोजकखुखप्रद हो, एवंभूत गुण हो जिसमें घह ब्रह्म कहावे यहाँ 
|, पर यह शंका होती है कि बह ब्रह्म क्या जातिवाचक है, वा गुण- 
 धाचर्क हे कि क्रियावाचक है अथवा द्वव्यवायक है ? ये चार 
प्रश्न है। ऋमशः उत्तर-नब्रह्मको जाति कहे सो भी नहीं बन 
सकता है क्योकि जाति अनेफम होती है और यहाँ ते। अनेक 
' ज्ञाति है नहीं अत एव ब्रह्ममे जात्यमाव ही है। जातिका क्या 
लक्तरा है? नित्यत्वे सति अनेकसमवेतत्व॑ जाति; अर्थात्‌ नित्य 
| होकर समवायसस्बन्धसे अनेकम रहे उसे जाति कहते हैं। सम- 
_ बायलस्वन्ध उसे कहते है कि पृथक्‌ न रह करके और अनेकर्म 
रह कर नित्य होवे। दूसरा प्रश्नोत्तर--त्रह्मशंब्द गुणवचक ते| 
हो ही नहों खकता यदि हे तो गुणशब्द ब्रह्मका प्थायत्व द हो 
| ज्ञायगा और गुणे शुक्रादयः पुंसि | इस सूजले पुलिक्षत्व प्रसंग 
होने लगेगा क्योंकि ब्रह्मशब्द नित्य नपुंसक ही बोधक वाक्य हे । 
दूसरा और यह दोष है कि ब्रह्म तो गुणवाचक होगया ते गुण 
जो होता है सो किसी अन्य द्रव्यका आश्रित होता है, तब ते। 
और दूसरा ब्रह्म मानना पड़ेगा । क्योंकि गुण तो गुणीम सदा 
ही विद्यमान रहते हैं। और दूसरा ब्रह्म मानना ही श्रुतिविरुद्ध 
कथा होने लगेगी । अतः ब्रह्म गुणवात्रक भी नहीं होसकता। 
तृतीय प्रश्ोत्त---तरक्षको क्रियावाचक मानने पर निष्क्रियप्रति- 
पादक श्रतियाम व्याकोपका समन्वय होने लगेगा। क्योकि ब्रह्म 
 > ता निरवयचर ओर अपरिच्छिन्न हे का उसमे क्रियात्वरूप धम 
नहीं होसकता है । किन्तु क्रियात्ववर्म ते अपरिछिन्नरहितमे 
ही होता है अतः न। चतुर्थ प्रश्नोत्तर-- रेत ओर बृंहरत्व शब्द 


7 नयी न ससिकनननननाननगानानागाणग 77एएएए77ए 


( १२६ ) 


कल कम 
थे गुणविशिष्ट बाचक हैं कि साधारण द्रव्यवाचक हैं? त्रह्मस्वरुप 
ता वेदान्तवेद्यत्व ही हे अतः उसको साधारण्द्र॒व्य भी नहीं कह 
सकते हो क्योंकि साधारराद्वव्य जो होता है सो ते। अनित्य ही 
होता है प्रायः यह नियम है जैसे घटपटादिक | अतः बृद्दत्त् 
झोर बृंहणुत्वादि गुणविशिष्ट ही कहना पड़ेगा। बृहत्त्वका क्या 
कऋर्थ है ? समाधान यह है कि सूच्म चिद्चिद्‌ द्वारा जगद्गूप काय 
को वृद्धि करावे | इंहणत्वका क्या अथ है ? उत्तर--जो सबसे 
बड़ा हो अथवा सबसे पूजनीय हो वह । बृहिबृद्धों बृहवहंणे। 
इन दो धातुओसे ब्रह्मशब्दकी सिद्धि होती है। धात्वथ और क्‍ 
प्रत्ययाथ दोनों मित्न कर ही पूण अ्रथका प्रकाशक होता है। इसी 
कारणुसे यह सिद्ध हुआ कि सूदम चित्‌ ओर सूच्म अच्ित्‌ विशिष्ट 
ही होकर ब्रह्म कारण है और स्थूल चित्‌ और स्थूल अचित्‌ | 
युक्त ही होकर ब्रह्म काय भी है। ऐसे ही अथ करनेसे ब्रह्म विशेष्य | 
और विशेषणांशकी सिद्धि हुई, और ब्रह्ममे ही काय और कार- | 
णुताकी भी सिद्धि होगई । यदि ऐसा कोई न मानेगा तो ब्रह्ममे 
ही विकाय्वापत्ति होने लगेगी ओर निर्विकार प्रतिपादक श्रुति 
से व्याकोप भी होने लगेगा । धात्वथ ओर प्रत्ययाथ के विचार 
मात्रसे ही स्वतः चिद्चिद्धिशिषण ओर विशष्यांश ब्रह्म इन दोनों 
का बोध भी स्पष्ट हाजाता है। पूवपक्ष-त्रद्मके निधमक होनेसे 
प्रपश्च मिथ्याभूत है क्योंकि दृश्य होनेसे। इस अजुमान प्रमारासे 
प्रपश्चकी मिथ्यात्व सिद्धि ही होती है। प्रपश्च और ब्रह्मका जो 
शरीर शरीरीभाव होना और ब्ह्ममें बृहत््व बृंहरणत्वादि धर्म 
होना ये सब आरोपित है अर्थात्‌ वास्तविक नहीं है। समाधान - 
आपसे पूछता हूँ कि निर्विशेष ब्रह्म धम है कि नहीं ? घम है तब 
ता साविशष होगया, धमम नहीं है तब ते। ज़गतकी उत्पत्ति स्थिति 
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एन शनशण/णणशशणशशशशणणनाणणणामनाणणणणमणय 
हर संहार ये सब नहीं होलकता है | ब्रद्मम॑ आरोपित प्रपश्च 
म्रिथ्यात्व है सो क्या मिथ्याभूत है कि नहीं | यदि यो कहो कि 
ब्रह्म आरोपित मिथ्यात्व मिथ्याभूत नहीं है तब ते| प्रप*चकों 
भी सत्यत्वका प्रसंग होजायगा। यदि यो कहो कि आरोपित 
मिथ्यात्व मिथ्याभूत हे तब ते। अध्ेतकी हामि होगी। क्योंकि 
कहा है कि प्रिध्यात्वस्य तु मिथ्यात्वे मिथ्यात्व॑ं बाधितं भवेत्‌ । 
सत्यत्वस्य तु सत्यत्वे सत्यत्वं स्थापितं भवेत्‌। यह आघोक्ति 
घाका हे कि मिथ्याका मिथ्यात्व होने पर पिथ्याका बाधित हो 
ज्ञाता हे, ओर सत्यत्वका सत्यत्व होने पर सत्यत्वका स्थापित 
होता हे। ओर भी श्रवण कीजिये कि ब्रह्मके आश्रित जो मिथ्यात्व 
प्रपञ्य सो क्या उसका अत्यन्ताभाव और ब्रह्मसे भिन्‍न है कि 
नहीं। भिन्‍न है तो ज्या परमाथिक है कि नहीं ।परमार्थिक है तब' 
तो अद्वेतमह्न प्रसंग होने लगेगा | भिन्न है तब ते निर्विशेष ब्रह्म 
. स्वरूपका अत्यन्ताभावस्वरूपके होने पर ब्रद्मका स्वातन्त्रय होने 
से स्फुरण न होगा क्योंकि अत्यन्ताभाव ज्ञान होने पर प्रतियोगि- 
 ज्ञानकी अपेक्षा होने लगती है । किज्च निर्विशेष ब्रह्म और ब्रह्म 
शब्द इन दोनोंका अर्थर्म भेद है कि नहीं ? भेद है तब ते! अक्वेत 
हानि होगी, भेद नहीं है तब ते पीोनरूक्ति दोष होने लगेगा। 
यह जो कहा गया है कि प्रपश्च मिथ्या है सो भी कहना ठोक नहीं 

क्योंकि तत्र तत मिथ्यात्व॑ हि प्रतिपन्‍्नोपाधो निषेधयति योगिलम्‌ 
| मिथ्याशब्दका यह अथ है कि प्रतिपन्‍नों घट अर्थात्‌ इस समयमे 
घट विद्यमान है। किश्वित्कालावसान होने पर अर्थात्‌ घट ध्वस्त 
+ होजाने पर कहा जाता है कि नास्त्यन्न घटः अर्थात्‌ इस समयमें 
, श्वट नहीं है। पुनः घटमाव होने पर कहा जाता है कि अस्ति 
घट; घट है, मिथ्याशब्दका यह अथ है। पेसा मिथ्याशब्दका 
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_ फ/फऊअ<_॒ _ 
अर्थ नहीं समझना चाहिये कि जैले खपुष्प बन्ध्यापुत्र न्यड 
शशकश्टक्ष यही सबमें मिथ्याशब्दका प्रयोग होता है । जगत्‌- 
प्रपध्च विषयमे ते। अनित्यशब्दका ही प्रयोग होता है । ऐसे ही 
अथको श्रुति भी बताती है। सूर्याचन्द्रपसो धाता यथापूर्बमक- 
ल्पयत्‌ ।भ्रीविष्णुदेवने जैसे पूव कल्पमें सूयचन्द्रादि बनाये थे बेसे 


। 


न्‍ 
| 


। 
। 
। 
। 
॥ 
। 


ही वत्तमान कल्पमें भी किया है | भ्रति तो जगतको अ्नित्य॑ 


शब्दसे री इेरित करतो हे, अत एवं प्रप"ञ"ुचको मिथ्या कहना 
ही मिथ्या है । यदि यो कहो कि प्रपञ्च मिथ्यात्व ब्रह्मस्वरूपसे' 
अभिन्‍न दी हे सो भी कहना टीक नहीं क्योकि ब्रह्मशब्द और मिथ्या 

शब्द ये दोनो ही पर्यायत्व प्रसंग होने लगेगा। यह जो पूर्वोक्त कहा. 
गया कि ब्रह्म निर्विशेष है ओर प्रपञ»ुच मभिथ्या है दृश्य होनेले 
केवल अजुमानलसे ही प्रपश्चकों मिथ्याकी सिद्धि करना वह भी | 
ठीक नहों क्योंकि दृश्यत्वं हि प्रमाणजन्यप्रतीतिविषयत्वम | 
अनुमान प्रमाणका यह लक्षण है कि. अनुमान कब होता है कि 
जब पूच कालमे भूयोभूयः अनु भव किसी वस्तुओं कर चुका है; 
लब ही वह अन्यत्र अनुमान करने योग्य होता है। जैसे प्राक्तनमें . 


रजत ओर सरीखू पका अच्छी तरहसे अनुभव कर चुका है, तब 


हो न वह शक्तिमे तथा रज्जुमें अनुमान करने लगता है कि शुक्तचा- 
विदं रजतम्‌ रज्ज्वां सपः । रजत और सरीखपका जिसको शान _ 


ही नहीं है वह अनुमान भी नहीं कर सकता है। यंदि केवल 


| 


अनुमान प्रमाणसे ही ब्रह्मकी सिद्धि करोगे तो ब्रह्ममें विशेष्यता 
फ्या रही । विशेष्यता न होनेसे बरह्मका भी मिथ्यात्व प्रसंग होने 
लगेगा। यदि यो कहो कि प्रमाणजन्य प्रतीतिविषयत्व त्रह्ममें , 
नहीं होसकता है सो भी अयुक्त युक्ति है | क्योंकि जब प्रमाणसे 
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। प्रसंग हो ने ५ रूगेगा, अतः न । यदि हठात्‌ अलुमानप्रमाणसे ही 
प्रह्मका नििशेष होना तथा प्रपश्चका भिथ्यात्य होना कहोगे तब 
बह ऐसा भी अनुमान होलकता है कि 'ब्रह्म अचेतनम्‌ निरा- 
कारत्वात्‌ू आकाशबत्‌ , ज्ञब ते यह भी प्रमाण होसकता है । 


ए्‌ 


| पृवमे जो कह गया कि शरीर शरीरीभाव आरोपित है सो भी 
| ऋइना झुक्तयुक्तिसे रहित ही है क्योंकि अन्यत्र ज्ञातानामेव हि 
अन्यत्र तत्सहशे आरोपा; संभवन्ति । जैसे हस्ती ज्ञात वस्तु है 
परञव उसके सदश दूसरा कोई नहीं है अतः उसका आरोप भी 
सहों होखकता है, क्योकि आपके मतमे प्रपश्च मिथ्याभूत-है.। 
ओर अचस्तु है अर्थात्‌ अज्ञात है, ब्रह्म वस्तु है, अवस्तुका वस्तुमें 
आरोप भी नहों होसकता है। यदि यो कहो कि मिथ्यात्वेन ज्ञात 
हे सो भी नहीं कहलकते हो क्योंकि ब्रह्मके सदश दूसरा कोई भी: 
'नदीं है । यदि यो कहो कि अज्ञात वस्तुका भी आरोप होसकता 
है तब ते खर विषाणका भी आराप प्रेसंग होने लगेगा । 
| सदथ ब्रह्मसे व्यतिरिक्त अ्धिष्ठान स्वीकार करनेमे अदछ्ेत की 
| हानि होगी । अधिष्ठानको न स्वीकार करने पर आरोपाजुपपत्ति 
| होने छगेगी। अ्रन्यत्र ज्ञातधर्माणामारोपो नेव सिध्यति । 
| यदि सिध्येत्तदा सिध्येत्कमरोमादिविश्रम/ | भ्र्थं--दूसरे 
 टहिन अज्ञप्तघम है उसका आरोप भी दूसरी जगह नहीं होसकता 
 है। यदि कोई यो कहे कि होता है तब ते। धम तथा अधम में भी 
 रोमादिका ज्ञात होने लगेगा परन्तु राधान्तम होला है नहीं ५ 
| शरीर शरोरीभाव चिद्चिद्धिशिष्टके पिना अद्वेत ब्रह्मकी सिद्धि न 
, होगी। क्यों न दोगी ? यस्यात्मा शरोर यस्‍्य पृथिवी शरीरं। 
॒ दृत्यादि प्रथल गम्मक होनेसे ही शरीर शरीरीभावषका स्वाभावि- 
 फत्व प्रतिपादन होने पर ही अड्वैत ब्रह्म वेदास्तवे् होसकता है। 
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थदि आप या न स्घोकार करोगे ते। अनेकानेक दोष उपस्थित , 
होते लगते हैं। प्रथम दोष यद्द है कि ब्रह्म ही जीवभावले होना । 
दूसर। ब्रह्म ही जगद्गुपसे होना इन सब दोषोका गमन होने लगता 
है। अतः पूर्वोक्ताथ ही समीचीन है और श्रुतियुक्त भी है। बह 
के प्रपश्भशशरीस्कत्व होने पर जैसे शरीरद्वारा शरीरी जीवके 
शरीरप्रयुक खुख दथा दुःलोंका अनुभव होता है, वेसे ही प्रपश्चः 
गत दोष सब ब्रह्ममें ही प्राप्त होने लगेगा। समाधान--जैसे शरीर- 
गत हो बाल्यत्व यौचनत्व और वार क्यादि होते हैं, किन्तु प्रत्य* 
गाव्मगत नहीं, तद्धत्‌ ब्रद्ममें समझना चाहिये | ऐसा ही अद्वेत- 
वा में भी स्वीकार किया गया है। अरथांत्‌ अद्वेतमतर्मे उपाधि: 
गत ही दोष स्वीकार और चेतन्य ब्ह्ममें अनज्ञीकार हे। 
अपहतपाप्पा विजरो विमृत्युविशोकोडविजिघत्सोडपिपासः सत्य-॥ 
कामः सत्यसंकलपः सोन्वेष्ठच्यय ।स विजिज्ञासितव्य; । 
इत्पादि निद्षत्व प्रतिपादन होनेसे प्रपश्चगत दोष ब्रह्ममें अप्र- 
सक्ति कही गई है। पूव॑पक्ष---जी वके भी प्रशानघन ओर विज्ञान- 
घन या ज्ञानेकारत्व प्रतिपादन होता है। अन्त!प्रविष्ठ शास्ता॥ 
जनानाम्‌ सवात्मा । इश्वरः सबंभूतानां हद्ेशेज्जुन तिष्ठति। 
भ्रामयन्‌ सवभूतानि यन्त्रारूढानि मायया ! इत्यादि प्रमाणोसे 
इंश्वरका ही सव प्रेरकत्व प्रतिपादन होनेसे ओर पासगुजा 
स्व्ृतः सं ह्ात्मानः परमात्मनः । दृत्यादि प्रमाणसे जोवोकों 
ईश्वरका दासभूतत्व प्रतिपादन होनेसे ओर जीवोके स्वातन्त्य 
का अभाव होने पर जीवका भो शरीर द्वारा खुखादलुभव न॑ 
होना चाहिये । समाधान-जीवोके शुभाशुभकर्मा नुसार ही ईश्वर 
का संकलपरूप फलदातृत्व हे । यदि यो न माने जावे ते प्रपंश् 
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| क्ृष्टि भी न होगी। अतः सर्वे वेदा यत्पदमापनन्ति तपांसि 
संवार च्‌ यद्ददन्ति | यहे घेर वचनोसे सकत वेदवेयत्यव भग- 
| धान ही का प्रतिपादन करता है। ऐसे ईरित होने पर श्र होती 
| है कि वेद ऐसे बहुत वाक्य आते हैं कि इन्द्र स्तौति रुद्रं स्तौति 
क्‍ देवी स्तोति गणेशम्‌ स्तोति । रव्यादि ऐसे .असंख्यात बाका 
| दीख पड़ते है । ऐसे संदिग्ध वचनोके होनेसे कैसे कहा जालकता: 
| है कि केवल इश्वरको ही प्रतिपदन करता है। यदि कहा जावे 
(कि लक्षणाशक्ति छरा ब्रह्ममें पर्यंवलान होसकता है सो भी 

नहीं होसकता है क्योकि ल्त्तणा कहाँ पर मानी जाती है ? जहाँ 
(पर अथका अघटित अथ होंता हो वहीं पर लक्षणा की जाती 
है। जैसे (गंगायां घोष/--गंगाजी में घर है। गंगाप्रचाहमे श्रघटि - 
हाथ है क्योंकि गंगाशब्द जल्प्रवाहका नाम है। तोयमे वेश्मका: 

होना असंभव ही है, अतएव यहाँ पर लक्षणावृत्ति की जासकती 
|है अर्थात्‌ गंगातट पर पणकुटी है। परन्तु इन्द्र स्तैतति इस 
| ज्थलमे लक्षणाका मानन;( प्रायः व्यथ ही है क्योंकि यहाँ पर: 
| दाच्य और वाचकका समानाधिकार नहीं है--अर्थांत्‌ वांच्यनाम- 
| छुरस्वामी और वाचक इन्द्र शब्द | समाधान यह है कि 
| इद्ध! शरीरों यस्प | इन्द्र है शरीर जिसका वह इन्द्रशारीरक 
कहा जाता है अर्थात्‌ ब्रह्मेक है। ऐसे ही अथ करनेसे वेव वाक्य 
| भी फलितार्थ होगया | यदि इस अथ को अस्वीकार किया जावे 
| वे ब्रह्म अनन्तत्व अर्थात्‌ असंख्यात प्रसंग होने लगेगा । अत- 
| एब पूर्वार्थे समाधान ही समीकीन है। स्वलिड्धान्तमें लकलशब्द- 
| वाच्यत्वाह्ञी कार होने पर ब्रञ्यको काणादिपद्वाचप्रत्व प्रसंग 
| होने लगेगा। यदि सिद्धान्ती ऐसे कहे कि स्वीकार ही है ते भी 

वह कथन श्रुति अयुक्त ही है क्योंकि काणत्वादि ब्रह्ममे बाधित 
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प्रत्यय है, अर्थात्‌ काणादि ब्रह्म नहीं । उत्तर +-यदि ऐसे कहें ते। 
भी नहीं क्योंकि जैसे तीनों अवस्था जीवपयम्तत्व ही होतो हैं, 
परन्तु जीवसस्बन्धी बाह्यत्वावि धर्म नहीं ही है, किन्तु प्राकृत 
शरीरके है, वैसे ही ब्रक्षम जानना चाहिये । भढलाः प्रविशन्‍्ती- 
स्यादि स्थलमें अजहतलक्ाणा करने पर ही पूर्णाथका समन्वय 
होता है। यदि अजहत्‌ज्च्षणा न मानी जावे ता भब्ला प्रविं- 
शन्ति का अथ स्पष्टीकरण न होगा। क्यो न होगा २ भव्ल शब्द 
स्वतः जड़ चस्तु है, प्रवेशन क्रिया की जेड़वस्तुरमें असम्भावना' 
है। अर्थात्‌ प्रंवेशनक्रियः तो चेतनगत होती है, अतः अंजहल्ल- 
च्णाका स्वीकार करना योग्य ही है । प्रकत ( प्रकरण ) में माँ 
अजहल्लक्षणा ही करके इन्द्रादि पदोको इृन्द्रादिशरी रक ब्रह्मयका[ 
बोधत्व संभव होसकता है। क्ल॒प्तशक्ति ( स्वाभाविक शक्ति) 
लेच्षणासे अतिरिक्त अपयवसान बृक्तिकी कल्पना करना ही 
कंल्पनामात्र है। क्लप्तशक्ति-नियतशक्ति। शक्तिका भेद तीन तरह [ 
कं है--अविधाशक्ति, लक्षणाशक्ति ओर व्यच्जनाशक्ति । अविधा 
शक्ति उसे कहते हैं कि जैसे गंगा। बालकसे लेकर ब्ृद्धपयन्त यही | 
जानते हैं कि गंगाशब्द जलप्रवाहका नाम है। लक्षणाशक्ति उसे | 
कंहते हैं कि मुख्याथकों हेय कर तटमें अथ करना अर्थात्‌ जल- 
प्रधाहको त्याग कर तीरमे अथ स्वीकार करना -। व्यच्जना उसे 
कहते हैं कि तीरको त्यक्त कर कोशभर इधर उधर मनलुष्यशाला 
हैं। ये जो पूर्वाक्तमे कहा कि अपय वसान वृत्तिकी कल्पना करनी 
कल्पनामात्र है घह भी कहना अयुक्त ही है क्योंकि भललाः प्रवि- 
शन्तीत्यादि स्थल्ञोर्म भवलादिके प्रवेशक्रियान्वयित्वकी अल॒प“ 
पत्तिदृशन होनेसे वहाँ पर अजहललक्षणाका स्वीकार सुष्ठुतर है। 
प्रकृतमे अलनुपपत्ति दशन होनेसे कलप्त वृत्तिहयसे अतिरिक्त जो 
अपयंवसानवृक्ति सो इन्द्रादिक अह्मबोधक आवश्यकता ही है । 
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| भ्रपय वलानबृत्ति उसे कहते हैं जो स्वाभाविक होवे अर्थात ईद 
| पदबोधक स्वाभाविक ब्रह्मका बोधक है। ननु भन्रापि इ-द्र|दि- 
| शरोरक ब्रद्मबोधकी अनुपपक्ति होनेपर ही इन्द्रावि पदोमे श्रज- 
| हतलक्षणा ही ब्रह्मबोध करनेमे बीज़ है। यदि ऐसे अजहंहल त्तणा- 
बादी कद्दे ते हम सब अपयेचसानवृत्तिका व्यवहार अंगीकार 
करते हैं ओर आप सब अजहल्‍्लत्तषणाका अंगीकार करते है। 
| कथनमात्रमे भेद्‌ है फलेक्यमे नहीं । अतः इन्द्रादिक ब्रह्मेकमेव 
वेदान्तवेयमिति विशिष्टाहदतं ब्रह्म मुम॒त्तपास्यम्‌ । ध्यानं वाव्‌ 
चित्ताद्‌ भूय! । निश्बयपूवक चेतनात्मासे परस्वरुपका ध्यान 
होता है। विज्ञानं वाव ध्यानांदु भूयः | निश्चयपू्क ध्यानसे 
अधिक विज्ञान होता अर्थात्‌ स्वस्वरूप ओर परश्वरुपकां यथां- 
तथ्य ज्ञान होनेका ही नाम विज्ञानशंब्द्से कहा जाता है । विजान- 
मुपास्वेति | अत एवं विज्ञानपंद्वाच्यां भक्तिरुपा बुद्धिकी उपा* 
सना करनी चाहिये क्योकि दोनो स्वरूप विज्ञान हीसे शात हुए हैं.। 
बल वाव विज्ञानाद भूय; | विज्ञानसे अधिक श्रेष्ठ आत्मिकबत्र 
होता है। श॒तं विज्ञानवतामेकों बलवानाकर्म्पयतें। साध॑नावस्था- 
, पन्‍न एकसो वचिज्ञानवेत्ताओंके मध्यम सिद्धावस्थापन्न पुरुषसें 
सब कम्पायमान होजाते हैं। अन्न वाव बलादू भूयः । बलसे 
अन्न श्रेष्ठ हे क्योंकि दश रात्रि नाश्षीय होनेसे अद्रष्ा अंध्रोता 
अमन्ता अ्रबोद्धा अ्रकर्ता अविज्ञाता होने लगता है। सयोइन्‍्न॑ 
अह्रेत्युपासते | जो मनुष्य ब्रह्ममावसे अन्नको उपासना करता 


है सो मानो समस्त लोकौंको ठृप्त करता है। आपो बावास्नादुय: 


अन्नसे आप अ्रष्ठ हैं क्योकि जब अच्छी सुवृष्टि नहीं होती है तब 
 निखिख प्राणघारी अचेतन द्वोने क्मते हैं अतः । तेजो बावा- 
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द्रयो भूय/ । जलसे 


से तेज ्रधिकतर है क्योंकि तेज वायुद्वारा नीर 


को आकर्षण कर आकाशको तपाता है पम्थात्‌ आपो मुश्चति 
तदाननो भवति | आकाशो वाव तेजसों भूयान्‌ | तेजखे आकाश 
महीयान है फ्योकि सूर्याचन्द्रमली और विद्युम्नक्त्रारि ये सब 
जाकाशरम ही स्थित हैं और आकाशसे ही आह्ान गमनागमन 
सुना आदि होते हैं । स्मरो वावाकाशाद भूयः | नाकसे मनो- 


भ्रव महत्तर है क्योंकि स्मरयुक्त जन्तु कश्चत ( कुछ ) भी नहीं 


सुनता है, न मम्वीरन्‌ होता है, न विजानीरन दवोता है किन्तु 


अनकृकों ही स्मरण करता है। आशा वाव स्मराद भूयः | मन- 


सिजसे आशा ठष्णा मंहीयसी है क्योंकि आशा ही के मध्यमें | 


मनोभव रहता है,तद्धीन होकर कर्म करनेमें तत्पर होजाता है। 
और आशापाशमे ही कृत्सन विद्यमान रहता है । धाणो वा 
आशाया भूयान | आशा बिचारीसे प्राण बइहत्‌ है क्योंकि जिस 


तरहसे रथनाभिमें आरा समर्पित है बैसे ही प्राणमे अखिला्पित 


| 
| 
द 
4 


। 


है। प्राणो होवेतानि सवोशणि भवति | ये समस्त दृश्यमान प्राण 


ही करके चेतनवत्‌ चेतन होरहा है। एप तु वा अतिवदति | 


जो मनुष्य प्राणको ही अतिवदति ( कहता है ) सो मानो सत्य 


को ही कंहता है । श्रतः सत्यरूप प्राण ही विजिज्ञासितव्य है। 


यदा थे विन्ञानाति | जो मलुष्य प्राणको जान लेता है तब सत्य 


ही बोलता है। न अविजञानन्‌ सत्यं बद्ति अर्थात्‌ न जानने . 
वाला सत्य फो नहीं बोलता हे । विजानन नानतं कथयति 
अर्थात्‌ जानने वाला सत्यको ही बोलता है, अत एवं विजशञानको 
जानो। यदा व मनुउ्तेषष विजानाति ! जब मल्जुष्य मननयुक्त 
दोटा है तब ही ज्ञानने बाला होता है और मननरदित मनुष्य 


( १६५ ) 
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५०४१3 | मत्वा विज्ञानाति अर्थात्‌ मनन करके जान 
सातका ही विज्ञाखितव्य है | यदा वे श्रदधात्यथ 
प्रनुते । जब मलुष्य भ्रदधाति होता है तब ही मनन वाला होता 
हे। अभ्रधन्‌ मनुष्य न मजुते | भद धदेव मनुष्य मननयु 
क्तहोता 
 है। इसी लिये मजुष्यको चाहिये कि श्रद्धाको ही धारण करना 
; योग्य है। यदा वे निसितिह॒त्यथ- भ्रदयाति | जिख समय में 
| मदुष्य निश्वल होता है तब ही भ्रदधाति होता है,तद्॒हित न। भ्रतः 
निस्तिष्ठन्नेव होकर भ्रद्धाको धारण करता है। यदा वे करो- 
त्यथ निस्तिष्ठति | जब मनुष्य अचल होता है तब ही पुण्यक्रति 
को करता है। अकृत्वा नाचंल्ति तिष्ठति, ृत्बेव निस्तिष्ठति होता 
है अतः यश कृतिको ही विजिज्ञाखित होना चाहिये । यत्र नान्यत्‌ 
| पश्यति नान्यच्छुणोति नान्यद्विजानाति स भूमा | जिस जन्तु 
ने भूमा ( व्यापक ब्रह्म ) को भक्ति द्वारा जान लिया है वह भूमा 
से व्यतिरिक्त नहीं दीखता हे ओर न श्टणोति न विज्ञानाति । 
जिस मानवने खुखस्वरूप भूमाको जान लिया है वही सुखस्वरूप 
भूमा होता है। जब भूमासे पृथक्‌ पश्यति वा श्टणोति वा विज्ञा- 
नाति वही मन्नष्य कृपण है, अर्थात्‌ जन्ममरणरूप' संखति में 
पतति । यो वे भूमा है वही अमृत और अभय है। यद्रप है 
तम्परत्य है। तदेव भूमाकी महिमा इस लीलाविभूतिमे न्‍ सदा ही 
विद्यमान है। और जब मनुष्य गो अश्व शेवधि हस्ती दिरएय[दि 
को ही आचत्तण करता है उसे में न ईरित कर सकता हैं। त 
_ एवापस्तात स उपरिष्टात्‌ स पश्चात्‌ स पुरस्तात्‌ स दक्षिणतः 
. स उत्तरत; | वही खुखस्वरूप भूमा र पद्वाच्यदेव-अधस्तन हे 
वही उपरिष्टात्‌ त्रिपाद विभूतिमे तदेव पश्चात्‌ है वही पुरस्तमे 


( १४८५ ) 
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है स एव दक्तिणमे है ओर वही उत्तरमे विद्यमान हे। जिस जन 
ने एवंभूत भूमाको जान लिया है वही जन पश्य मन्वान विज्ञा- 
नत आत्मतः प्राण आशामत समर आत्मत आकाश झात्मत तेज 
आत्मत आप आत्मत आविर्भाव तिरोभाव आत्मत झनन्‍न आत्मत 
विज्ञान आत्मत ध्यान आत्मत चित्त आत्मत संकरप आत्मत मन- 


आत्मत नामात्मत और निखिल कमोणि आत्मत होता है अर्थात्‌ 


ये पूर्व सब जानने वाला होजाता है। एकविज्ञानेन सब विज्ञान 


भवति । एक ही रकारपद्वाच्यको जाननेसे उभयविभूतियोंको 


जानने वाला होजाता है। ब्रह्मविदृह्मेव भवति | से ह पश्यः । 
पश्यति । सदा पश्यन्ति सूरयः। तद्विष्णो। परम पदम्‌ । 
पञ्च प्राणौका भेद दिखाते हैं। पायु ओर उपस्थरम अपानघायु 
संचार करता है। चच्चु भोत्र मुत्त और नासिकार्म प्राणवायुका | 
वासस्थान है। शरीरके मध्यभागमें समानवायु रहता है। यही 
समानवायु अंशन अन्नरसको सर्वांज् शरीरमें पहुँचाता दे, अत 
एव सर्ाज्ञ दृष्ट पुष्ठ होता है। हृदि होष आत्मा। जाभ्मत्‌ अवस्था 
में चेतनात्मदेवका हृद्देशमे निवास रहता है, स्वप्तावस्थापनन हो 
क्र कण्ठदेशमे स्थित रहता है ओर सुषुप्तरयवस्थापन्‍न जब होता 
हे तब ही अह्मरन्ध नामकी नाड़ीमे॑ प्रवेश करता है इसी लिये खुख- 
पूवक शयन करता है । व्यानवायु बहत्तर कोटि नाड्ीमें संचारु | 
करता रहता है। उदान वायु वकरद्धित मस्तक चला गया है 
चही अधिक पुण्य होनेसे पुरयलोकोम लेजाता है और परापापन्क 
को पापापन्‍न त्ोकोमें पहुँचाता है। पाप और पुएयके समासाधि- 
करण द्ोनेसे ही मजुष्यदेहोपलब्धि होती है। आदित्यो ह वे, | 


पाहय प्राण;। फमफलान अद्ति -इति अद्वित्यः अक्ित्य एक, 


। 


__.  -८£€(६( ( १३७ ) 
आ्रदित्यः। जीच ही बाहाप्राण होकर उदय होत। है तब हो ब्राज्ुप. 
प्राणको अर्थात्‌ रूपको ही आददान करता है । प्रथिषरीमें जो 
देवगण है वही पुरुष सम्बन्धो अपानवायु हो करके अन्तराकाश 
मं समानवायु और व्यानवायु रूपले विद्यप्तान रहदा है । तेजों 
ह_ वाव उदानस्तस्पादुपशन्त तेम;। शरोरगत जो तेज है वही 
हे ९ 
उदानचायु है यह सत्युकालमे स्वतेज्ञको आकर्षण कर लेता है 
तब हो न शरीर निष्ठ तेज़ला भाव होजाता है झ्रत एवं शरीर 
ध्वस्त होजाता है। पुनभवरम्िन्द्रियेम॑ नसि सम्पद्यमा ने! | पुनः तेज 
स्परूप जो उदानवायु हे वही मनमे इन्द्रियोंके सह सम्बन्ध होने 
पर दी संसारचकऋ्रमे स्ंसन होता है। चित्तका प्राणके साथ 
सस्बन्ध होता है ओर प्राणका तेजके साथ योग होता है तब ही 
प्रत्यगात्मसंकल्पित लोकीको आददान करता है। वह जब उत्पत्ति 
आयति स्थान विभुत्व और पश्चम अध्यात्म इन सबको जान कर 


ह। 


ही अभयको अ्हण करता है। मरीचयो5कस्पास्तं गच्छतः सर्वान्‌ 
एतस्पिंस्तेनोमएडल एक्रीभवन्ति | सूय जब अस्ताचलको जाते 
हुए तत्सम्बन्ब्ी जो किरण हैं वह तेज्ञोमग डलमे एकीभावको ग्रहण 
करती हैं। जब सूर्यादय होता है तब दशों दिशाओंमें मरीचिओं 
का विस्तार होता है। परे देवे मनस्येकीभवति । बसे ही परदेव 
पनमे ऐक्यमभाव होता है। इस वेदवचनमें मन शब्द परवाच्य 
चेतनात्माका बोधक है। पश्च श्ानेन्द्रिय, पश्च कमन्द्रिय ओर 
मन बुद्धि अहंकार ये सब चेतनात्मामे अस्तको प्राप्त दोजाते हैं तब 
ही पुरुष चेतन न श्टणोंति न पश्यति न जिप्नति न रसयते न स्पू- 
शते नाभिवदते नादत्त नाननन्‍द्यते न विस्टजते न श्यायते सुषुप्ति 
फालमे ये सब कव्चन महीं होता है । यही शरीररूपी पुरमे 
प्राषाम्नि दही जाग्रत रहता है। यहद्दी शरोर में अपान ही गाह पत्य 
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है और व्य(नवःयु ही अध्याहाय पचन करता है। गाह पत्याम्रि 
से ही प्राण संचार करता है ओर आहवनीय भी करता है। 
तात्यर्थ यह है कि अप्िका भेद तीन प्रकारका है । गाह पत्याप्नि 
उसे कहा जाता है जो सबके रूपमे हो वे | श्राहवनीयाझि उसे कहा 
ज्ञाता है कि जो हदनकुण्डमे हो । अन्याहायांभि उसे कहते हैं 
कि जो अशन किये ( खाये ) हुए अन्नको पचावे--अ्रथांत्‌ इसी 
शरीरमे तीनों ही भप्नि हैं। अपानवायु ही गाह पत्य है । व्यान- । 
चायु अन्वाहा ये है। प्रणवायु आहवनीय है। इस शरीरमे उश्वास 
ओर निःश्वासरूप ही आहुति है । अदन ( खाई ) हुई वस्तुओं 
का समन फरनेसे समानवायु कहा जाता है। इस श्रोरमे मन 
हो यजमान है। इष्ट फलप्रद होनेसे ही उदानवायु कहा जाता |. 
है। वही उदान यजमानका प्रतिदिन ब्रह्मके समीप पहुँचाता है। 
तब ही दृष्ट अदृश श्रत अभ्रतादिओोंको अनुभव करता है। 
स यथा सोम्य वयांसि वासो वृक्ष संम्रतिष्ठन्ते । एवं ह वे तत्‌ 
सं पर आत्मनि संप्रतिष्ठते | उदालक उच्चाच । हे प्रियदश्न | 
नचिकेत जिस प्रकारसे सायंकाल होते ही दशों दिशाओमे से पक्ति- | 
गण आकर एक वृक्त पर राजि भर निवास करते हैं वे से ही पर- | 
देव पदवाच्य आत्मा सर्वन्द्रिय समूह स्थित होकर ही गन्ध रस 
रूप स्पश शब्द्‌ और द्वष्टब्य ध्रोतव्य घातव्य रसयितय स्पशयि- 
तब्य बक्तब्य दातव्य आनन्दयितव्य बिसज़यितव्य गन्तव्य मन्तव्य 
बोद्धव्य श्रदंकतव्य चेतयितव्य तेजश्व विद्योतयितव्यं च प्राण 
विधारयितब्यं च तब ही ये सब आत्माम होता है । एष हि द्रष्ट 


ओता स्प्रष्टा प्राता रसयिता मन्ता बोद्धा कर्ता विज्ञानात्मा पुरुष! | 
विषानस्थरूप अर्थात्‌ धमंभूत शानस्वरूप चेतनात्मामें ये खब होते 
है। इन्द्रियोर्म नहीं होसकता क्योंकि अन्रेतन दोनेसे स्वस्वरूपसे | 


“5 ऐफरउर: ( १३६ ) 
मा अकतो है इन सबोके संझछे' का क्‍ 
सं है । यही शणगीरान्तः हि -सुर*ीआ॥# साया 
युक्त चेतनात्मा 
विद्यमान है। बहो इच्छा करता हुआ कि में किसके उत्क्रमण 
करने पर उत्कएण वाला होरऊँगा »त९ किसके स्थित होने पर हैं 
स्थित है।ऊगा। ऐसा विचार कर प्राणको बनाया। प्राणसे भ्रद्धा 
खं॑वायु ज्योति आप पृथिवो इन्द्रिय मन अब्न, अ्रन्नसे चीर्य तप 
मच्ज कम लोक ओर लोकोके विषयमे नाम ये सब षोडश कला कहे 
जाते है। प्रकश्ष--ये सब क्यों बनाये जाते हैं ? उत्तर यह है कि 
जोचके शुभाशुभ कम कम विपाक भोगानेके लिये हो ईश्बरेच्छा है। 
कर कक जि भर 
हू विद्ये वेटितिव्ये पता चवापता च | विद्या दो तरहकी है, परा 
ओर अप रा । अपराविद्या ऋग्वेद यजुवेद सामवेद शअथव वेद 
शिक्ता कल्प व्याकरण निरुक्त ज्यातिष इन सबका केवल जाननेसे 
पुनरावृत्ति होती दै। अथ परा यया तदक्षरमधिगम्पते | उपा- 
सन भक्ति ज्ञान वेदन ध्यान इन सबके द्वारा अक्षर ब्रह्म श्रीराम 
श्रोकृष्ण श्रोनार[यणादि नाम इनके नाम स्मरण द्वारा अधिए- 
म्यते नाम मोक्षकों प्राप्त होता है जहाँ पर जाकर पुनः नहीं 
लोटता है वही पराविद्या कह्दी जाती है । प्रश्न--जब चेतनात्मा 
नित्य ज्ञानस्वरूप है ते मोहादि क्यों होता है ? उत्तर-- लोक- 
वासनया जन्‍्तो! शाखवासनयापि च। देहवासनया ज्ञानं यथा- 
वन्‍नव जायते । लोकवासना शाखस््रवासना ओर बैहबासना ये 
तीन इषण कहे जाते हैं यह तीन इषणा होनेसे यथार्थ शान नहीं 
होता है। ज्ञो मलुष्य इन इषणासे रहित होगा वही पूण शानको 
प्राप्त कर लेगा पश्चात्‌ स्वस्वरूपाविभाव होजायगा। वासना 


द्विविधा प्रोक्ता शुद्धा च मलिना तथा। मलिना नन्महेतुः 
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स्पाच्छुद्धा जन्मविनाशिनी । भगवद्धिषयवासना मोक्षद्यक 
है शुद्ध होनेसे । संसारविषयक वासना हो संसारभद है। 
अधीत्य चतुरो वेदान्‌ सर्वशाखाण्यनेकश:। ब्रह्मतत्त्वं न जानाति 
दर्दी पाकरसं यथा | चारों वेदीकों पठन कर डुका है और 
घेदांगौको भी श्रध्ययन कर चुका है | परन्तु जिसने ब्रह्मसंबन्धो 
नाम रूप लीला और धाम इन चारौको परिशीलन नहीं किया है 
वह मनुष्य कैसा है कि मानो दर्वी ( करछूल ) के समान है 
अर्थात्‌ दर्घी घट्रस बस्तुओमे परिघटन करती है ठ्थ। पि उस 
को ज्ञानाभाव ही है । वैसे ही शास्त्राधीत्य पुरुष हैं अत एव 
वेदवाक्य विशेषरूपसे ही ईश्वरमक्तिको ही विधान करता है। 


अत्यन्तमलिनो देहो देही चात्यन्तनिमंलः । बद्धां हि वासना- 
बद्धो मोक्ष! स्याद्रासनाक्षय! | प्राकृत देह अत्यन्त मलिन है, 


। 


देही (चेतनात्मा ) अत्यन्तनिमल है । आत्माका बन्धन क्यों है ! 


उत्तर--वालनासे वासित होने ले बन्धन है ओर वासनाक्षाय होने 
से मोक्ष है । चासनाका चाय होना अत्यन्त दुरत्यय है अतः मोक्षा- 


भाव ही है। समाधान यह है कि भक्तिसस्पन्न प्राणिमात्रमे अ्रत्यंत 
यासना वासित है तो भी साम्परायिक समयमे निवासनायुक्त 


होजाता है क्योंकि ई श्वरेच्छ कृपापात्र होनेसे | क्योकि इश्वर कृपा 
के घिमा केवल स्वकतव्यसे मोक्ष कदापि न होगी, मोक्तमें सहा- 
यक केवल ईश्घर हीं कृपा है | जैसे रोगीष्ट मनुष्यका अनेकानेक 
पदार्थ पर चित्त चलायमान होता है परन्तु उपलब्ध वस्तुओको 
हो जाने पर भोग्यरहित ही इच्छाकी पूर्ति होजाती है, वैसे ही 
ईैश्वरशानी के विषयमे समझना चाहिए। उत्पन्ने तक्त्वविज्ञान 


जप छर 
पारब्धं नव मुश्वति । तक्त्वज्ञानोदयाद्ध्य नेब विद्यते | प्रारब्ध 


के भेद तीन तरहयके हे । पूर्वाजित आग।मी ध्रोर क्रियमा णु। जब 
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ओहरिके चरणकमलो में अध्यभिचारिणी भक्तिका प्रादुर्भाव 
होनेसे ही सख्त कमोका नाश और श्रागामी कर्मोकी रुकावट 
होजाओी है, परन्तु क्रियमाण प्रारब्धोको ते भागना ही पड़ता है। 
कोई महानुभाव ऐसा भी कहते हैं. कि अत्यन्त बैराग्यपूथंक भक्ति 
के प्रकट होनेसे ही क्रियमाण प्रारब्ध कम भो नाश होजाते हैं । 
यह भो कथन समीचीन है जैसे मनुभगवान्‌ पीषाजी भर्तंजी 
मीराजी इत्यादि अनेकानेक महान्‌ वेराग्यवान्‌ जनौने स्वप्रारब्ध 
को भी नष्ट कर रिया है। सामान्य प्राणियोंको ते अवश्य ही 
भोगना पड़ेगा, और सांसारिक प्राणियोंका तो तीनों ही भोग 
करके छुटकारा होगा । देवों वागनुवदति स्तयित्लुदं द द इति 
दाम्यत दत्त दयध्वमिति तदेतदेयेषा शिक्षेदरमं दानं दयामिति । 
भ्रीज्रह्माज़ोकी तीनो प्रज्ञाये हैं देवगण मनुष्यगण ओर असुर- 
| गण । वे तीनो भ्रीत्रह्मदेवज्जीके सन्निकष जाकर ऊचुः हे पिता- 
मह हम सबोको धर्मोपदेश कीजिये | भ्रीब्रह्मदेव उवाच । तौरनों 
प्रजाआऊ मध्यमे द पेसा शब्दोच्चारण करके पूछा कि भो प्रजाः 
मदत्तोपदेश समझे न वा। तत्पश्चात्‌ प्रजागण बाले कि हाँ समर 
गये हैं| प्रह्मदेवजीने पूछा कि क्या समझे ? प्रथम देवगण बोले 
दाम्यम? अर्थात्‌ इन्द्रियोंको स्ववशमे रखना | पश्चात्‌ मनुष्यगण 
बोले 'दक्तः अर्थात्‌ कुछ देते रहना, केवल अपना ही उद्र नहीं 
भरया | पश्चात्‌ असुरगण बोले 'दयध्वम' अर्थात्‌ प्राणिमात्र पर 
दयाभाव सदा टी करते रहना | थ््पी ब्रह्म दे वजी बोले कि हे प्रज्ञा- 
गण आप सब अच्छी तरहसे समझ गये हो। इसी उपदेशको 
+ स्तनयित्लुदैवी विद्युत्‌ भी उपदेश देती है । जब विद्युत्‌ गजती 
है तब द व द्‌ ऐसा ही शब्दाविर्भाव ' होता है अर्थात्‌ तीन व 
शब्दोसे तीनो ब्रह्माएडोकी उपदेश देती है। तात्पय यह है कि 
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देवगणाम इन्द्रिय विंष्यका प्राधान्य है, मानवोमे लोभ ही का 
प्राथल्य है और असुरगणौम हिसा ही मुख्यतर है । अत एव 
तीनों प्रजाओको उपदेश होरहा है। प्राकृत मण्डलमे दो पदार्थ 
प्राधान्यत्वेन स्वीकार होते हैं। श्रेय और प्रेय इन दोनमें ही 
जीव बँधा पड़ा है। श्रेयको चाहने वाला मुमुच्षुपासक श्रीहरि 
सम्बन्धी जो नाम रूप लीला और धाम इन चारोको ही आददान 
करता है। प्रेय पदार्थ जो रमा हिरणय पशु रथादि ये सबको 
अहण करता है । परन्तु धीर मनुष्य इन दोनोको संपरीत्य करके 
विविनक्ति करने लगता है। श्रेयो हि धीरो वृणीते--अथांत्‌ धीर 
( ज्ञानी ) श्रेयको ही स्वीकार करता है । योगक्षेमके लिये मन्द 
मानव प्रेय पदार्थको ही वृणीत करता है, परन्तु यह पतन हो | 
जाता है | सत्य, दान, तपः, कम, शम, दम, अहिसा! ये सप्त गुण | 
जिस मत्य में होगे वही भक्ति ज्ञानोप[लनाओंका योग्यपात्र होगा। | 
कृत्स्न प्राणियौका पृथिवी ही आश्रय है, परथिवीका आप आधार 
है। तोयका आधार ओषधि है, ओदधियोँका आश्रय पुरुष है। 
पुरुषके वाकू आधार है, वाकका ऋग्‌ ( विनय ) आधार है । 
ऋग्का सामवेद आधार है,सामवेदका आधार चतुवर्गात्मक प्रणव 
पदवाच्य श्रीराम भभ्ु हे अथवा वागका ऋग्वेद्‌ आधार हे | 
ऋग्वेदका आधार साम है अर्थात्‌ सम एव साम ब्रह्म हैं, साम 
का ओम आधार है। तात्पय यह है कि प्रणवके ही द्वारा सामा- 
विर्भाव होता है, यद्दी पूण नियम है। इसी अर्थकों ऋग्वेद भी _ 
प्रकाश कर रहा है। अकाराक्षरसंभूतः सौमित्रिविंश्वभावनः । 
उकाराक्षरसम्भूतः शत्रुध्नस्तेजसात्मकः॥ प्राज्ञात्मकस्तु भरतो 
मकारक्षरसस्मवः । अधमात्रात्मको रामो ब्रह्मानन्देकविग्रह! । 
अडउ भ॒ रेफ ये हो चार अच्तर जिस पद में वही ओम शब्दसे 


जज 
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प्रधित नाम श्रीहरि प्रभुका है। इसो प्रणत्रक्ों उद्गीथ शब्दसे भी 
वेद ईरित करता है। झत्मन आकाश: सम्भूतः। आकाशा- 
दरयुः वायोरग्नि!। अग्नेरापः अ्रद्भय! पृथिवी । पृषिव्या ओप - 
धय: । ओपषधी भपोड्न्नम्‌ । अन्नात्‌ पुरुष: | स व। एप पुरु- 
पोषन्नसमय। । #णवपदवाच्य श्रोरशाम प्रशुले आकाश की 
उत्पत्ति होती है । ये पूर्वोक्त समन्वयसे ही पुरुषपद्वाच्य 
जीवोको अन्नरसमयत्व वेद आचजक्षण करता है । इसी लिये 
प्राशिमाज को अन्न ही पर आश्रय है। अत एवं अब्न ही सर्वों- 
वक्ष ओषधिरूपसे ईरित है । इसी कारणसे बेद आदेश करता 
है कि ज्धित प्राणियोंको अन्न दो, अतः अन्‍्नको ब्रह्मरूपसे 
आ(हान किया जाता है अन्नसे ही भूतोका जनन होता है ओर 
' उत्पन्न होने वाले अन्नसे ही वृद्धि होती है। अन्नरससे विवि- 
नक्ति होकर आत्मा प्राणमयत्वापन्न होता है। आत्मके प्राणके 
सह होने पर ही पूर्ण धमेयुक होता है, इसी कारणसे आत्माको 
पुरुष शब्दसे कथन होता है। वह आत्मदेवके प्राण ही शिर 
( आधार ) रूप है, व्यानवायु दक्षिणपत्त ( शुज्ञा ) है, अप।न- 
वायु उत्तरपत्त है। प्राणसे ही देवणण और मलुष्यगण जीवित 
रहते हैं और प्राण ही मूतलसूदोका आयुरूप है। इसी लिये प्र/ण 
को ब्रह्ममावले चक्तिर है। प्राणमयसे पृथक्‌ होकर आत्मा मनो- 
मयत्वरूप घर्पापन्‍न होता हे, तब ही ग्रात्मामे पूणु धर्मापन्‍न होता 
है । आत्मा और मनके साथ संग्छेष होने पर ही पुरुषपद्वाचूष 
होता है। श्रात्माका यज॒वेद शिर है, ऋग्वेद दक्षिणपक्त है, साम 
उत्तरपत्त है,आदेश आत्मा ही है। अथर्वाज्विरख पुच्छ है। मनोमय 
क्‍ से भिन्‍न होकर ही भ्रात्मा विज्ञानमयत्वापसन्न होता है, अतः आत्मा 
मे पूर्णत्व धर्म युक्त होता है और पुरुष भी कहा जाता है । चेतनका 
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धद्धा ही शिर है, कम ही दच्तिणपत्ता है, सत्य ही उत्तरपक्त है, योग 

ही आत्मा है. महः पुछछ़ है । अत एवं आत्माक्रों विशानोपलब्धि 

होने पर ही विशेष श/नको श्रर्थात्‌ बज्मापराध्ध श'नको विस्तृत 

करता है और शुभाशुम कर्मोंको भी तन्लुत करता है। इसो लिये 

देवगणौमे घिशानका प्राधान्य होनेसे ही सात्विकभाव रहता है, 

ओर इसी हेतुले विशानको ब्रह्मशब्द्से वेद ब्याचक्षिर करता है। 

ज़्ब वह चेतनात्मा त्रह्मरूप चिज्ञानको जानलेता है तब ही न प्रमाद- 

रहित होजाता है, ओर अपने शरीरमें रहे हुए अहको त्यक्त 
कर संपूर्ण कर्म जन्य विपाकौको समश्नुत करता है। विश।नमयसे 
भिन्‍न ही होकरके आत्मा आनन्द्मयमें अरजाता है तब ही पूण 
धर्म विशिष्ट होता है ओर पुरुष भी कहा जाता है । झत एवं 
आत्मदेवके प्रियमेव शिर है, मोदो व्तिणपक्त है, प्रमोद उत्तर- | 
पक्त है ओर आनन्वृरूप आत्मा है। ब्रह्मपुंच्छ॑ प्रतिष्ठ।। अर्थात्‌ 
ज्ञिल मानबका एक ब्रह्म ही आभ्रय है यही जोचकी परमशोभा 
होती है जैसे पतिविशिष्ट पत्नीवत्‌। इस शरीररुूप रथर्म आत्मा 
रथी (रथस्वामी ) है, बुद्धि सारथी दे, मन ही प्रग्नह (लगाम) है | 
ओर बाह्य दशेन्द्रिय हूय ( अश्व ) हें । विषयरूप गोचर ( मार्ग ) 
हे । इन्द्रिय और मनके साथ होकर आत्मा भोक्ता हैं। धअर्थाव 
आत्मदेवका मनको सह संत्छेष होता ओर मनका इन्द्रिय सदद 
प्रस्छंष होता है ओर इन्द्रियोके विषयका साथ होने पर ही आद- 
दान होता है | इन्द्रियौसे अथ्थ ( विषय ) परे है, अथसे मन परे 
है, मनसे बुद्धि परा है। खु्धिसे आत्मा परे है, झात्मासे मह- 
प्तत्व परे है। ध्यर्थात्‌ महरवका ही शरीरेन्द्रिय काय है ओर 
झात्मा इसो शरोरेन्द्रियों के द्वारा कर्ता तथा भोक्ता रहता है, , 
अतपएव महत्तय बड़ा कहा गया हे | महरवले अव्यक्त (प्रकृति) पर 
हे, अध्यक्त ( प्रधान ) से पुरुषपद्खाब्य परमास्मा पर दै। पुदन्र 
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अकाममाआ रा जाइाकण आणााााक नाक भा बे गा 
। हे पर दूसरा कोई पर नहीं है क्योकि पुरुष ही परा गतिका एक 
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हो काष्ठ (साधन ) रूप है। असद्वा इदमग्र आसीत्‌ ! ततो 
4 सदजायत । तदात्मानं स्वयमकुरुत | यह वक्तमान सश्टिके 
पहले भ्रसत्‌ ही था अथांत्‌ नामरूपका श्रनह हो श्लर्थात्‌ नाम 
शोर रूपका स्पष्ट रूपसे ग्रहण न होनेसे श्रसत्‌ शब्द्से धेद कथन 
करता है। उसी असतसे सत्कायका प्रादुर्भाव हुआ श्रर्थात्‌ नाम 
श्रोर रुपका प्रत्यक्त होने पर हो सत्‌ शब्द्से वेद कथन करता है। 
ब्रह्मने स्वयं आत्माको झथांत्‌ चिद्चिद्विशेषणोकी ही भोग्य भोक्ता 
रुपले बनाया, क्योकि इस शरीरमे कर्ता ओर भोक्ता जीव ही है 
और अन्य सब बुद्धधादिक जड़ पदाथ जीवाधीन हैं पाप और 
पुणयका कर्ता और भोक्ता जीवसे भिन्‍न कोई नहीं क्योंकि वेदादिः 
शास्त्रोमे यही सिद्धान्त है। श्रोत्रेण श्रुणोति चक्षुपा पश्यति 
बुद्धथा निश्विनोति मनसा सडझ्डूल्पयति । इत्यादि प्रतिपादन 
किया है। जैसे असिना छिनत्ति शिरः तलवांरकों लेकर किसी 
का शिर काटता है। इसमें काटनेका कर्ता मनुष्य ही है, छेदनेका 
करण तलवार है तथा भेदनेका कम शिर है। इसमें पाप और 
दराड मानव--जो मार ने वाला है उसीको होता है साधनको नहीं। 
इसी प्रकार ध्रोन्नादिकॉले पाप पुए्यका कर्त्ता भोक्ता जीव ही है 
झनन्‍्य नहीं जडत्वात्‌। इसी अर्थ को प्रकाशक अन्यान्याचार्यांदिकों 
ने सिद्ध किया है कि-- इच्छाइपप्रयत्नसुखदुःखज्नानान्यात्मनो 
लिक्गमिति । ये छः इच्छा द्वेंष प्रयत्न खुख दुःख ओर शान चेतन 


निष्ठ हैं। तयोरन्य; पिप्पलं स्वाद्ृत्ति। इस घेदबचनमे भी जीव 
सुख दुःखका भोक्ता ओर धर्माधमंका कर्ता सिद्ध होता है, अनु- 


भषसे भी चेतनांत्मा ही कर्ता ओर भोक्ता है |, इसमें कुछ संदेह 


( १४६ ) 


नििशिभनिकिनिनिनिनिलिलिनीलिी लिन भी लिनन कल «भा 
नहीं है कि केवल इन्द्रियाराम होकर विषयभोगरूप स्वमतलद 
लाधनेके लिये यह कथन बनाया है कि जीव अकर्तों अभोक्ता 
झोर पाप पुरयसे रहित है यद्द बात नूतनाचार्योत्रि कथन की है। 
थह भेक्ताके स्वरूप दिखाये गये हैं, अब भोग्यस्वरूपका निरू- 
पण करते है । सन्मूला: सोम्येपा; प्रजा; सदायतना: सत्प्रतिष्ठा;। 
अर्थ--प्रत्यक्ष जगत॒का मूल सत्य है। उसकी शाखा पत्लवादिक 
मिथ्या कैसे होगी तथा जो सर्वे श्वरका सामथ्य जगतका कारण है 
सो नित्य ही है क्योंकि भगवान नित्य है ते। उनका खामथ्य भी 
नित्य है। उन्हींसे यह जगत्‌ हुआ है सो यह मिथ्या कैसे हासकता हैं. 
किन्तु नहीं । यदि ऐसा कहो कि आदावन्ते च यन्नास्ति वत्ते- 
मानेडपि तत्तथा | वह यद्द कथन अखंगत ही है. क़्योंकि जो. | 
पदार्थ पूर्व नहीं है सो फिर नहीं आसकता । जिस क्लूपमे जल 
नहीं है उसले पात्रमे जल नहीं छवाता.। इस लिये ऐसा. जानना 
चाहिये कि सर्वेश्वरके सामथ्यमें अथवा सामथ्यरूप जंगत्‌ पूरब 
था सो इस समय है और आगे भी रहेगा। कोई ऐलां कहे कि 
संयोगजनन्‍्य पदार्थ संयोगसे पूव नहीं होसकता,_ वियो गान्‍्तमें 
नहीं रहता सौ वत्त मानमें भी नहीं सो जानना चाहिये | इसका 
यह उत्तर है कि विद्यमान सत्‌ पदार्थोंका हो संयोग होता है। 
जो पदार्थ नहीं हो उनका संयोग भी नहीं होत[्‌इससे वियोगके, | 
अन्तमे भो विविनक्ति वे प्रदार्थ सदैव रहते है । कितना-ही 
वियोग हो ते| भी अन्त अत्यन्त सूच्मपदार्थे रह.ही जाता है, | 
इसमें कुछ सन्दिग्ध नहीं। इतना कोई कह सकता है कि संयोग 
और वियोग ते! अनित्य हुआ सो भी मान्य करनेके योग्य नहीं। . 
क्योकि जैसे बत्तमानमें संयुक्त पदार्थ होकर पृथिव्यादि जग द 
बना है सो पदार्थोंके मिलनेके स्वभावके बिना कभी नहीं मिल | 


की ३ नह" 
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क्षकते | तथा वियोग होनेके बिता चिथुक्त नहीं. हो खकते सो 
म्रिलना ओर विभिन्‍न होना यह पदा्थोका गुण हो है। जैसे 
मिह्ोमे मिलनेका गुण होनेसे घटादि पदार्थ बनते- हैं बालुकाले 
हहीं लो सत्तिकाने मिलने ओर अलग होनेका गुण ही है । सो 
गुण सहज स्वभाचसे हे चेले प्रधान पुरुष श्वरक। सामर्थ्य जिस 
से यह जगत्‌ बना है उसमे संयोग और वियोगात्मक ग्रुण सहज 
(स्वाभाविक ) ही है। इससे निश्चित हुआ कि जगत्‌का कारण 
जो नारायणका सामथ्य स्रो नित्य हे तो उसके वियोगादि गुण 
भी नित्य है । इससे जो जगत फ्लो मिथ्या कहते हैं उमका' कहना: 
ओर सिद्धान्त मिथ्याभूत्त हे। श्रति ते नित्य ही ज़गतकों कद्दती है 
ऊध्येसूलोध्वाकूशाख एपो5श्वत्थ/ सनातन: | इस वेदवाक्यसे 
भी निश्चित हुआ कि भोग्याप्रकति जीवोके लिये नित्य ही सिद्ध 
हुई | अर्थात्‌ जीवोकी बद्धावस्थामे भोग्या है. ओर मुक्तावस्थामें. 
भी भोग्या है । परन्तु इतना ही अन्तर है कि बद्धावस्थापन्नमे 
कमर तन्त्रत्वेन थे क्ता है । मुक्तावस्थापन्नमे कम तन्त्रत्वेन न भोक्ता 
किन्तु तदात्विकरसत्वेन अर्थात्‌ स्वातन्त्यत्वेन भोक्ता है। प्रकृति 
से विभिन्‍न कभी भी नहीं रहसकता है परन्तु एताबत्‌ भेद है 
जेसे मिद्दो और काँचकी तरह समझना चाहिए। सत्य ज्ान- 
प्रनगतं ब्रह्म यो वेद निहितं गुहायां परमे व्योमन्‌ । सोश्नुते 
सर्वान कामान्‌ ब्रह्मणा सह विपश्विता । इस श्रुतिमे मुक्त जीयो 
के स्वभाव वा मुण झोर पेएवय दिखाते हे । जो सेतनात्मा जीच 
है चह सत्य शान और अतन्तस्वरूप बह्म स्वान्त्यात्री की रुव- 
वृद्धि शनमें निदित ( स्थित ) जानता वा प्रत्त होता है बह परम 
वप्योम व्यापऋर्प्रूप जो परमेश्वर उनमे मोक्षसमयमे स्थिर होता 
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है।पश्चात्‌ निखिलविद्यायुक्त सब्वेक्ष सब शक्तिमत्त्व जो ब्रह्म उस' 


'( १४८ ) कि छा 

के सह समस्त काम्य कर्मोको प्राप्त करता है--अ्रथांत्‌ सब दुःजौ 
से छूटकर सर्वेश्वरके साथ नित्यानन्द््मे रहता है। जो महाजुभाव 
निराकार नि्गुण निरवयघ मानते हैं उनके मतमे इन तीनों 
कथरनोंका इस वेद्वचनले ही निराकरण होगगा क्योंकि भ्रति 
कहती है कि मुक्तजीव समस्त ब्रह्मके साथ भोगोकों भोगता है। 
तहाँ यह सन्देह है कि सविशेष विनाओर स्थान बिना इस श्रति 
की चरितार्थता कैसे होगो । इस लिये यही अथ स्वीकार करना 
चाहिए कि नित्याकार निगुण प्राकृत गुण है य। निरवयव प्राकृता- 
घयवोसे रहित अर्थात्‌ अ्रध्यात्म अधिदेव ओर अधिभूत इन 
तोनौसे रहित अवयच जिसका है। बकुंठ; साकारो नारायण! 
साकारश् । इस श्रुतिम दोनोका नित्यत्व प्रतिपादन किया गया 
है अर्थात्‌ नित्यनिवासस्थान और नित्यनिवासस्थान स्वामी है 
अतः विरोध नहों | साऋरस्तु द्विविध:।सोप।धिको निरुपाधिकश | 
इस वेदवचनमें दो साकारका निरूपण है । उपाधिक साकार 
किसे कहा जाता है ? आविद्यकमखिलक्रायकारणजालमविधा- 
पाद एवं नान्यत्र । अखिलकाय रूप जगतकारणरूप प्रकृति 
महत्तव अहंकार पश्चतन्मात्रा ओर पश्चेमहाभूत इस अविद्यापाद 
का फेलानेवाला आविद्यक कहा जाता हे ये ही अनित्यसाकार 
अर्थात्‌ सोपाधिक सांकार है । इसी हेलुसे अविद्योपाधि साकार 
सावयव ही है श्रत एवं अनित्य है। सोपाधिकसाकार वर्णित | 
तब निरुपाधिक साकारका भेद निरूपण किया जाता है | 
निरुपधिकसाकारस्त्रिविध! | निरुपाधिक साकार तीन प्रकारका 


ब्रह्मविद्यासाकारश्ा नन्दसाकार उभयात्मकसाकारश्चेति | 
त्रिविधसाकारोडपि पुनद्धिविधो भवति । नित्यसाकारों सुक्तः 
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वकारथेति । नित्यसाका रस्त्वाथन्तशू न्यः शाश्वतः । 
थे जिविधलाकार कोन कोनसे है ? बरह्मविद्यासाकार, आनन्द- 
लाकार ओर उभयात्मकसाकार इन भेदसे । त्रिविधसाकारो ८पि 
फिर दो विध है। नित्यसाकार और मुक्तसाकार इन भेदोले । 
ईन दो विधसाकारोमेसे नित्यसाकार झादि और अन्तसे रहित 
शाश्वत है। उपासनया ये मुक्ति गतास्तेषां साकारो मुक्तसाकार:। 
जो महानुभाव ध्यान बेद्न स्मृति निदिध्यासन रूप उपासनाके 
द्वारा जिपादविभूतिम गये हुए, उनको मुक्तसाकारभावसे कहा 
जाता है, उस विद्वानको खंडशल्य शानाविर्भाव होता है | सोदपि 
शाश्वत साकार है अथवा मुक्तसाकार ऐच्छिक है। प्रश्ष-विद्यादि 
साक्रका भेद च्या है ? उत्तर--विद्या ( ज्ञान ) का प्राधान्य 
( सुख्यतर ) होनेसे विद्यासाकार ( ऐच्छिक ) रूपसे. कही जाती 
हे क्योकि संकल्पपूव क रूप धारण किया है अतः । आनन्दप्राधा- 
न्येनानन्दसाकारः । भत्यक्ष देखनेमें आता है कि जिसमें जितना 
शान है उसमे उतना हो आनन्द ( खुख ) मिलता है। निस्सीम 
ज्ञानस्वरूप होने पर निस्सीम आनन्दका प्राधान्य होनेसे आनन्द - 
लाकारशब्दसे कहे जाते हैं। उभयपराधान्येनो भयात्मकसा का रश्रेति 
उभयप्राधान्य होनेसे अर्थात्‌ विद्या ओर आनन्दके मुख्य होने पर 
उभयात्मकसाकार शब्द्से वेदवचन ईरित करता है। ये त्रिविध 
के प्राधान्य होनेपर ही भेद है ओर भेदका भी अभेदमे ही समा- 
वेश है। परब्रह्मणः सवोत्मकस्य साकारनिराकारभेद्विरोधो 
नास्व्येव | सबव॑ब्यापक परत्रह्मके विषयमें साकार और निरा- 
काररूप भेदविरोध नहीं सम्भवत्र है प्याकि विधिधविचित्रानन्त- 


शक्ते; प्रब्रह्मणः स्व॒रूपज्ञानेन विरोधो न विद्यते | विविश्व 


( १५० ) 


५... ननननननननमनमननननननननननननननननननननभिनि ना ₹ौ ५. |“ 
विचित्र अर्थात्‌ आश्चवयजनक अनन्तशक्तिविशिष्ट परत्रह्म के 


निव्याकारका साक्षात्कार होनेमें कोई दूषण नहीं क्योंकि उपासक 
के हृदयकमलमे स्वरूप ज्ञान प्राक्‌ होता है पश्चात अखरड 
संयोग होता है, वही मोक्ष है। तदभावे सत्यनंतविरोधो विभाति 
रूपके शानाभाव होनेमें अनेकानेक आपत्तियाँ आ घरती हें। 
प्रथम ते। मोक्षाभाव द्वितीय श्रुतिविरोध तृतीय त्रह्मचित्‌ पुरुष 


के आनन्दाभाव चतुर्थ अलताडनबत्‌ निष्फल ये सब आपत्तियाँ 


श्रा पड़ती हैं अत एवं अखण्डाकार स्वरूप ब्रह्म है। अन्यथा 
पे श जे ० 
सर्वपरिपूर्णस्य परत्रह्मणः परमार्थतः साकार बिना केवलनिरा- , 
कारत्वं यद्यभिमतं तहि केवलनिराकारस्य गगनस्येव परत्रह्म- 
णो5पि जडत्वमापद्येत । तस्मात्‌ परत्रह्मणं। परमार्थतः साकार- 
निराकारों स्वभावसिद्धी । मेंने जो अर्थ प्रतिषादन किया है उस : 
को अंगीकार न करोगे ते। स्वीयत्वेन उभयस्वरूप है । परन्तु 
संबंगत परनत्रह्मस्थवरूप साकारके विना केवल आकाररदहित यद्यपि : 
आपका मत है तो भी समीचीन नहीं क्गोंकि केवल निराकार | 
आकाश जड़त्वापन्न है वैसे ही परबह्म भी जड़त्वभावापन्न होने 


खगेगा, अत एवं यथाथ परब्रह्मका सोन्दर्याब्धि उभयस्वरूप सुत- 
राम है | ऐसे अर्थ करने पर भी दोष ही दीख पड़ता है क्योंकि 


अनेकानेक श्रुतियाँमे एक ही बह्मप्रतिपादक है अब ते! दो स्वरूप 


होगया ओर अ्रतियामे बाध्य बाघधकभाव भी नहीं होता किन्तु सम- 


बल ही होता है । समाधान--जहाँ पर निराकार वाक्य द्योतक 


है तहाँ पर यही अर्थ करना योग्य है। प्राकृताकारशून्य नित्य 


द्व्याकार अथवा अतजिपादविभूतिमे श्रीहरि रहते हैं. तब निरा-. 
कार शब्द्से वेद आमनन्ति करता है। जब वही ओऔहरि लीला- _ 
घिमृतिमे पधारते हैँ तब साकारशब्द्से श्रुति वर्णित करती है।' 


०-० + 
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क्षोंकि ३३५७९+क सर्वन्द्रियगोचर होजाते हैं छातः ऐक्या- 
विरभाव है, इसरो लिये बर्मेक्य है । तस्मादेव सच्छव्दवाच्यं ब्रह्मा- 
विद्याशबर्ल भव॒ति | सत्शब्दवाच्य परन्रह्मम अविद्या (प्रकृति) 
ताब्छुनरूपसे ( जिहरूपसे / विद्यमान रहती है, उसीक्रे द्वारा 
सतपदचाच्य ब्रह्म महृदायतन्रूपण्ड करते हैं, ग्रतः प्रह्म निर्दोष 
है। जो महान॒भाव म्क अविद्या मानते है उनके मतमे पग पगर्मे 
भ्रति ओर स्घृतियोसे दोष आपड़ता है। ततो महत्‌ । अ्रविद्या 
से अखिल वस्तुओका कारणरूप महत्त्व हुआ। प्रहतो<हंकार!। 
अहंकारात्‌ पश्चतन्मात्राणि । पश्चतस्पात्रेम्यः पश्चमहाभूतानि | 
पञभूतेभ्यों ब्रह्मझूपादव्याप्रमेकमविद्याएडं जायते | इस वेद- 

पचनसे भी अविद्या शब्दसे प्रकृति गृहीत है इसो लिये चतुद श- 

भुवन एक पादमे वर्णित कर रहा है। पादचतुष्र्यात्मक ब्रह्म 
| तत्र कमविद्यापादं । परबह्मके दो विभूतियाँ हैं। नित्यानित्य इन 

भेदोंसे अ्नित्यपादैक है अर्थात्‌ लीलाविभूति एक पादम है इसी 

द्विये अविद्यापाद संज्ञा वाली कही जाती है। त्रिपादविभूति 

( नितव्यनिवासस्थान घेकुणठलोक ) तीन पादमें है इसी लिये 

त्रिपाद नित्यविभूति अम्ठत अक्षय ओर विरजा नदी पार इन 

नामोसे कही जाती है। पादत्रयात्मक॑ ब्रह्म केवट्यं शाश्व॒तं पर - 

म्रिति | श्रक्मको जो पादत्रयात्मकरूप विभूति है कैवल्य शाश्वत _ 
पर इन गुण वाली है। स्रषां ज्योतिषां ज्योतिस्तमसः परमुच्यते। 
सर्याचन्द्रमलोी विद्यत्नक्षत्राणि । इन सबोका भी प्रकाशक पाव्‌- 
श्य है और अ्रविद्यकपादसे पर है। अ्भयप्रद्विभूति निराधार 
ओर स्वयंप्रकाश ईएवरेच्छ ही है । तमश्शब्देनाविद्या ह पादो- 


उप दिश्वा भूतानि । त्रिपादस्याशत दिवि। प्रिपादुध्य उद्ेत्‌ 
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पुरुष: । पादो5स्येहाभवत्‌ पुनः । परं ज्योतिस्तमस उपरि विभाति 
स्पष्ठरूपसे श्रतियाँ उमय विभूतियाँकों वर्शित कर रही हैं। कोई 
महानुभाव जीवका ब्रह्मम लय अंगीकार करते हैं, उनके मतमे 
अनिर्मात्त दोष आता है तथा मोध्दयके साधन भी निष्फल होजाते 
हैं । क्योंकि जैसे सश्टिके पूव ब्रह्म मुक्त था वही अविद्याश्रम अब 
झानोपाधिके साथ होनेसे बद्ध होगया है। वेसे ही प्राप्मोत्त चेतन | 
को फिर भी अविद्योपाधिका प्रसंग होजायगा इससे मोक्षकी 
नित्यता नहीं रही तथा जिस मोक्षके लिये विवेकादि साधन 
किये जाते हैं उस मोक्षको प्राप्त होने वाले जीवका लय ही होना है. 
फिर सब साधन निष्फल् होजायेंगे । क्योकि मुक्तसुखका आनंद 
भोगने वाले जीवका नाम निशान भी नहीं रहता तथा जीव ब्रह्म 
की एकता मानने वालोके मतम॑ ब्रह्म ही श्रन्त अशञानी होजाता 

है क्योंकि जब सष्टिकी उत्पत्ति नहीं हुई थी तब वह ज्ञानस्वरूप | 
था वही ब्रह्म अविद्यादि दोषयुक्त होकर दोषी होगया सो यह 
वेद उपनिषद्‌ तथा वेदान्तशाख्रोसे अत्यन्त विरुद्ध जल्प है। | 
शुद्धमपापविद्धं कविमनीषी परिभूः | अह्म खदा शुद्ध पापरहित 
ओऔर सवक्ञादि विशेषणविशिष्ट है उसमें अज्ञानादि दोष कभी 
नहीं आसकते क्योंकि देशकाल वस्तुका परिच्छेद ईश्वरमे नहीं, . 
आन्त्यादि दोष अत्पश् जीवमे होते हैं । अस्य देहत्यागेच्छा यदा | 


भवति तदा बेकुण्ठपार्षदाः सर्वे समायान्ति | जो लोग जीवको | 
ब्रह्में लय मानते हैं. उनके मतमे इस वेद्वचनमें व्याकोप होगा। 
जब शानी देहत्यागेच्छा करने ख़गता है उसी समयमें भगवत्‌: 
प्रषित भ्रीबेकुरठवासी नित्यसूरि लेजानेके लिये आते हैं। ईन 
भतियोसे यह भी निश्चित हुआ कि पाषद देशविशेषमे नयने 
करते हैं और उभयात्मक साकारका.भी. निश्चित हुआ। कोई ऐसे 


__..... (रे) 


शञ जद 
भी लोग है कि उनका यह कथन है कि ब्रह्म ही जगद पसे बना है सो 
भी शुर ता ही है क्योंकि त्वपस्य पारे रजसो व्योम्न स्प- 
भूत्योणा अवसे धृषन्मन! । चक्नषे भूर्ति प्रतिमानभों सो उप 
€! परिभूरेष्या दिवम्‌ | ऋ. सं. अ्र. १ । हे सर्वेश्वर आपने 
स्वभूत्या स्वसामथ्य तथा ओजसः अनन्त पराक्रमसे भूमि जल 
स्वग तथा दिव अथांत्‌ भूमिसे लेकर सूर्य पर्यन्त सब जगंतकों 
बनाया हे, रक्तण और धारण तथा प्रलय आप हो करते हो | 
न यस्य द्यावापृथिवी अनुव्यचो न सिन्धवो रजसो अन्तमानशु । 
नोत स्वदृष्ठिं मदे अस्य युध्यत एको अन्यच्चकृषे विश्वमानुपक्‌ | 
हे भगवन्‌ एक असहाय विश्व सब जगत्‌ जो कि आपका अनन॒- 
षक्छणी आपके रचन ओर धारणसे विद्यमान. होरहा है सो आपसे 
'एथक्‌ ही है आपका स्वरूपभूत नहीं क्योंकि अन्यद्विश्वं स्वस्मा- 
ड्रिन्न॑ त्वं चकृषे करतानसि | इस सब जगत॒को आपने स्वरूप 
से अन्यत्‌ विभिन्‍न वस्तुभूत रचा है आप जगद्गूप नहीं बने। 
त्सष्टा तदेवानुप्राविशत्‌ अनेनात्मना जीवेनानुप्रविश्य नाम- 
रुपे व्याकरवाणि । पृवपक्ष नदन यह है कि वही ब्रह्म जगतको 
उत्पन्न करके फिर प्रविष्ट हुआ इसमें जीवात्मारूप अन्तःकर णर्मे 
प्रविष्ट होकर नामरूपका व्याकरण करूँ इससे यह सिद्ध होता है 
कि वही ब्रह्म जीवरूप बना है। उत्तर--यद आप सबका मनम(नी 
अथ है । क्योंकि परिपू्ण एक रस सबमभे जो भरा हे वह प्रवेश 
वा निकह्नना नहीं कर सकता किन्तु जीव बुद्धिसे' जब तक 
अशानी रहता है और उसी बुछ्धिसे जीवको जब ज्ञान होता है 
तब उसीमें ईश्वर प्राप्त होता है अन्यत्न नहीं । इससे जीवको 
णेखा मालूम पडता है कि ब्रह्म मेरेमें प्रविष्ठ हुआ था व्‌ जब जब 
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पज्ञस जिस जीवको ईश्वरका शान होता है तब तब उस उसको 
प्रथम अपने आए्मार्म ही होता है। इससे यह भी निम्धय होता 
है कि प्रवेशका करने बाला तथा जिसमें प्रवेश करता है उन 
दोनोका विभिन्‍न ही होना निश्चित है। तथा एक प्रबेशका करने 
घाला और दूलरा अलुप्रवेश करने बाला होता है. क्योंकि 
शरीर प्रविष्टो जीवः नीवमलुप्रविष्ट ईश्वरोउस्तीति | इस विधि 
अर्थ करनेसे ही यथातथ्याभिप्राय इन वचनोका विदित द्वोता है 
किंवा सहार्थ में ठततीया विभक्ति है। अनेन जीवात्मना शरीर 
प्रविष्टेन सह त॑ जीवमलुप्रविश्याहमीश्वरः नामरूपे व्याकरवाणि 
सान्वयः । इस अर्थम एक दी प्रबल्ल गमक है । द्वा सुपणां स-$ 
युजा सखाया समान वृक्ष परिषस्वजाते | एक ही शरीर में 
जीवात्मा और परमात्माका विधान ओर खंग प्रतिपादन है।इस | 
से जीव ओर सब श्वरको एक मानना केवल्न अरण्य मानवाका 
गीत है। नेतरोउ्लुपपत्तेः | इतर जीवॉसे जगद्गूप रचनाकी चेष्टा | 
नहीं होसकती । भेदव्यपदेशाचच । रैश्वर और प्रत्यगात्मा ये || 
दोनों विभिन्‍न ही हे । मु क्तोपसत्यव्यपदेशा त्‌ । मुक्त जीव ब्रह्म क्‍ 
के समीपको प्राप्त होकर आनन्दी होते हैं । प्राणभृच्च | भा रण 
न्द्रियथारी जीव जगत॒का कारणनहों | विशेषणभेदव्यपदेशाभभ्याँ | 
नेत रो | विशेषण जीव ओर प्रति इन दोनोसे विशेष्यबत्रह्म विभिन्‍न 
द्दी की / ये दोनों भी जगत॒का कारण नहीं हैं।ये पॉँचो तह्म- 
सूञ्न है। इन लोगोमे दो बड़े दोष हैं। प्रथम जगतको मिथ्या 
५७३९“ दूसरा जीयम्नह्मका पेक्य मानना । जगत्‌ मिशथ्या 
माननेमे ऐसा ब्रबाण है कि यह जगत्‌ स्वप्तके तुल्य है, सो यह 
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& उनकी कहना मिथ्या हे | क्योकि जिसकी उपक्षब्धि होती हे गौर 
| जिसका कारण सत्य है उसको मिथ्या कहने बालेका कहा ही 
| मिथ्या है । क्योंकि स्वप्न भी दुष्ट ओर भ्र॒त संस्कारसे होता है । 
| दंड ओर अतसस्कार प्रत्यक्षानुभवर्फ विना स्थप्न ही नहीं होता । 
| वश ओर निर्विकार होनेसे परमात्माको ते| स्वप्त ही नहीं 
| होता । जो जीब ब्रह्म हो ते। जेसा ब्रह्मने यह अनन्तानन्‍्त ब्रह्मांड 
| किया हे वे ही एक मक्खी व मच्छरको भी जीव क्यों नहीं कर 
| सकता। इन हेतुओसे जगत्‌को मिथ्या और प्रह्मकी पेक्यता मानना 
| हो मिथ्या हे । जगत्‌को मिथ्या माननेमे जगतकी उन्नति पर- 
| स्पर प्रीति ओर विद्यादि गुणोकी प्राप्ति करनेमें पुरुषाथ और 
| भरद्धा अत्यन्त नष्ट होनेसे ज़गत॒के जितने उत्तम काय. हैं वे सब 
| नष्ट भ्रष्ट होजाते है । जीव ओर ब्रह्मको एक माननेखे परमार्थ 
| सब नष्ट होजाते हैं क्योकि परमेश्वरकी आशाका पालन, स्तुति 
प्राथना उपासना करनेकी प्रीति बिलकुल छूटनेसे केवल्न मिथ्याभि- 
| मान, स्वाथसाधन, अन्यायका करना, पापमे प्रवृत्ति, इन्द्रियोसे 
| विषयों के भोगमे तत्पर होनेसे अत्यन्त पामरता और पतितादिक 
दोषयुक्त होकर अपने मानवजन्म धारण करनेके जो कतंब्य 
| धरम झअथ काम और मोक्ष ये चारों फल व्यथ होजाते हैं। इस 
| हेतुसे मनुष्योको डचित है कि सद्विद्यादि उत्तम गरुणोका जगत्‌ 
| अंप्रचार करना, व्यवहार परमाथथकी शुद्धि ओर उन्नति करना 
| तथा वेदविद्यादि सनातन भ्रन्थोका पठनपाठन करते रहना 
| चाहिए क्योंकि यही महुष्यजन्मका परम लाभ है। अत 
। के दिन राजि ओ< आयुका विचार निरूपण करते हैं। चतुयुग 
चतुसंहस्त्र गत होने पर भ्रीज्रह्मदेवका दिवस होता है । उतनी 
। बड़ी रात्रि होती है दोनों मिल कर एक दिन होता है। उसी 
दिन समस्त लोकोंका उदय रहता है और रात्रि आने पर 


है 3 
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प्रह्ददेवके कार्य जो लोकनिवास्ी जन्तु उनका लय होजाता है 

फिर दिन आजाने पर उदय होने लगज़ाता है श्रर्थात्‌ प्राणिमात्र 
की उत्पत्ति होने लगती है। पश्चरश दिनका पक्त द्वोता है, पत्त- 
दृयका माल होता है । मासद्धयकी ऋतु होती है । ऋतुत्रयका 
अझयन होता है। अयनद्वयका संवत्सर होता है । यत्सतरशत 
ब्रह्ममानसे श्रीत्रह्माजीकी आयु है। तावत्काल चतुदश भुवनोकी 
स्थिति रहती है । विराट्‌ पुरुष जो ब्रह्मा उनके अंशसे जायमान 
जे। अंडस्थितिके अन्त होने पर हिरणयगभ ( प्रकाशस्वरूप ) 
ब्रह्माजीको ही प्राप्त होता है अर्थात्‌ ब्रह्मा ही में प्रतय होता हैः. 
क्योंकि काय स्वकारणमें ही मिलता है। हिरए्यगर्भका कारण औओ 
अण्डपरिपालक नारायण पद्वाच्य परमात्माको ब्र्माजी प्राप्त 
होते हैं फिर संवत्सरशत ब्रह्माके प्रलय ही रहता है । शुभाशम | 
वासनाओसे वाखित जीव अ्रोत्रह्माजीमं प्रलीन रहता है। प्रलयमें | 
सवशल्य रहता है। श्रीत्रद्माजीके स्थिति और प्रलयके पश्चात्‌ । 
स्थिति प्रलयको सम ही समभना चाहिए श्रीत्रह्माके कारण स्व- ) 
रूपको निरूपण करते हैं। श्री त्रह्माजी की स्थिति और श्रलय जितने. 
काल रहते हैं उतने काल पर्यन्त महाविष्णुपद्भूषित जे। आदि 

नारायणके अंशले जायमान अण्डपरिपालक नारायण पद्‌ कथित : 
परमात्माकी अहोरात्रि होती है । उनके दिनरपि रजनी मित्ञकर 
एक रिन होता है । इसी तरहसे द्नि पक्त मास संवत्सर आदि : 
भेदसे तदीयमानसे शतकोटि वषकाल तक विद्यमान रहते हैं ।. 
स्थितिके अन्त आनेपर भ्रीनारायणदेव अपने काररणमें लय होते 
हैं। उनके बाद आवरण सहित ब्रह्मांड विनाशभावको एति होता : 
है। इसका भाव यह है कि जिस ब्रह्मांडमे रहते है. वह नष्ट 
हो ता है। जिस जिस ब्रह्मांडका जो अध्यक्ष है यही ध्वस्त होता | 
दे नाम्य । नष्ट पश्चात्‌ विष्णु ही स्वरूप होजाता है । उठने ही 
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९ बी रहत कह 
आए ककि॥ 8. जितने कक 
तल पयनन्‍्त स्थिति और 
प्रलयथ रहता है उतने फाज्नपयन्त भ्ररडपरिपालक महाविष्णु पद्‌- 
बधित आदि बिराद्‌ पुरुषकी भ्रहोरात्रि होती है । उनके दिन 
धत्रि मिल करके एक दिन होता है। एवं दिन पक्त मास संव- 
ससरादि भेदसे उनके परिमाणले शतकोटि संबत्सर कालपयब्त 
स्थिति रहती हे | स्थितिके धन्तमे अर्थात्‌ प्रतय होजाने पर 
मायोपाधिक नारायणके अंशले ( इच्छासे ) जायमान जो आदि 
विराट्‌ पुरुष सो मायोपाधिक नारायणको अभ्येति अर्थात्‌ तत- 
स्वरूप होगया । उस विशद्‌ पुरुषकी जितने काल स्थिति 
रहती है उतने काल प्रलय भी रहता है। प्रत्यमें सघशस्य 
रहता है। विराट पुरुषकी जितने काल स्थिति और प्रल्य रहता 
' है उतने कालपयनन्‍्त मायोपाधिक नारायणुका एक दिन होता है, 
उतनी बड़ी रात्रि भी होती है दोनों मिल करके एक दिन होता 
है। एवं दिन पक्त मास संवत्सरादि भेद्सखे तदीयमानसे शतकोटि 
वर्ष तक स्थिति रहती है। मूलाविद्या अएडपरिपालक आदि नारा- 
यणके अंशसे होने वाले मायोप।धिक्र नारोयणकी जितने काल 
स्थिति और प्रतलय रहता है उतने काल्पयनन्‍्त मूलाविद्या अण्ड- 
परिपालक आदि नारायणका एक दिन होता है, उतनी बड़ी 
रात्रि है, दोनों मिलकर एक दिन होता है| एवं दिन पक्त मास 
संवत्सरादि भेद्से उनके परिमाणले शतकोदि संवत्सरकाल तक 
उनकी स्थिति रहती है। स्थितिका अन्त आनेपर त्रिप।द विभूति 
नारायणकी इच्छासे निमेषो जायते श्र्थात्‌ शयनकी इच्छा होती 
हे । उतने ही काल तक शयन ही पे रहते हे | यही चिन्मये चचि- 
न्महाविष्णु पद्खाच्य श्रीराम प्रभुका हो नाम सूलाविया | अणड- 
परिपालक आदि नारायण कहा जाता है। यही निख्िल्ावतारोका 


( १५४८ ) 

क्‍ खा पड 
कन्द्भूत है, यही अधतारी होते हुए अचघताररूपसे आददान 
करते हैं। जब शयन करके उत्थापन होजाते हैं तब फिर वहींसखे 
ही इनसे मायोपाधिक नारायण होते हैं ।इनसे पुनः आदि नारा- 
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यण पदबोधित महाधिष्णु होते हैं। पुनः इनसे नारायण पद- 


घाचक परमात्मा होते हैं । 


सूलाधिद्या अण्डपरिपालक आदि नारायण. जिपाद विभूतिकी 
अध्यत्तेच्छिक है। फिर सृष्टि क्यों होती है ? जीवान्तः करणामें 
रही हुई जो वासना है उसके भोगानेके लिये होती है । पूथमें 


कह चुका हैँ कि वासनावासित विशिष्ट ही हिरणयगर्भम लीन 


र्‌ः 


होजाता है पुनः अह्माजीसे ऋमशः कार्य चलता है। भगवन्‌ कर्य॑ 
जीवानामनादिसंसार भ्रम: । तन्निवृत्तिवों कथमिति ! कर्थ॑ मोक्ष- 
मामस्वरूपं च। मोक्षसाधनं कथमिति । को वा मोक्षोपाय! । 
कीदशं मोक्षस्वरूपम्‌ । का वा साथुज्यसुक्ति! । भीजद्याजी | 
श्रीमहाविष्णुजीसे पूछते हुए कि हे भगवन्‌ इन खब प्रश्नोका उत्तर | 
कृपया प्रदान फीजिये । भ्रीप्रश्ु उबाच । कुत्सित अनन्त जन्मा- 
भ्याससे अत्यन्तेत्कष्ट विविध विचित्र श्यनन्त दुष्कम वासनारूप 
जालमें पड़कर देह और आत्मसस्बन्धी ज्ञान नहीं होता है। 
अतएब देहात्मभ्रम अर्थात्‌ देह ही आत्मा है ऐसा विवेक होजाने _ 


पर देह ही को दास होजाता है| में अश हूँ वा अल्पश्ष हैं, 


फिर इनसे हिरण्यगर्भपदबोधित श्री _ 
ब्रह्माजी होते हैं। इतना ओर भी समझना चाहिए कि इन सबके 
सह ही आवरण सह ब्रह्माएडाविभांव होता है। इतना और भी 
जानना चाहिए कि इन चारोको कर तन्त्र नहीं होता है किन्तु , 


है 
॥ 
| 


प् 
ग्‌ 


जीव हूँ, में श्रत्यन्त दुःखाकार हूँ, में अनादि संसारी हैँ ऐसे । 


भ्रम घालमाबलसे संखार ही मेँ प्रवृत्ति होती है ओर उस 


निदुस्यर्थ कद्रप नहीं जानता है, विषयबासनामसें ही लगा रहता. 


ह 
ह 


त 
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देहको प्रहण करता है। उन उन देहघिहित घिधिध विचित्र अनेक 
शुभाशुभ प्रारब्धकृर्मो को अनुभव करके फिर तत्तत्कम फल- 
वासनाजालमे बाखितान्तःकरणोकी पुनः पुनः उन उन कर्म फल- 
रुप विषयमे स्वतःप्रवृत्ति होजाती है, और संसार निवृत्तिमार्ग 
की प्रवृत्ति नहीं होती है। अतः अनिष्ट वस्तुओमे इष्ट बुद्धि होने 
लगती है। इष्टमे अनिष्ट होने लगता है क्योंकि अनादि संसार 
विपरोत भ्रमसे | अतएव सम्पूर्ण जीवोकी इष्ट विषयर्म बुद्धि 
होती ओर खुख बुद्धि दुःख बुद्धि होने लगती है। अबाधित ब्रह्म- 
सुख यथाथ विषयमे प्रवृत्ति ही नहीं होती। इसी लिये ब्रह्मस्वरूप 
जशञानाभाव होता है। प्रश्ष--वह क्यों नहीं होता ? अज्ञान प्रावलय 
से,अज्ञान बढनेसे बन्धप्रद वा मोक्षप्रद इन दोनों विचारोंका प्रायः 


अभाव हो होजाता है। प्राबल्याशान क्यों होता है ? भक्ति ज्ञान 


चेराग्याभाव होनेसे। उसका क्यों अभाव होता है? अत्यन्त अन्तः- 
करण मत्रिन विशष होनेले। इस लिये संसाय्तरणोपाय क्या 
है ? देशिक ( आचाय ) उसके प्रति कथन करते है। सकल वेद- 
शास्त्रोके सिद्धान्त रहस्योके अभ्यासोसे अत्यन्त बढ़े हुए सुकृत- 
परिपाक वशसे भगवद्धक्त जनोको सज्गधकी इच्छा होती है। उनके 
हारा विधि वा निषधरूप शान होता है। विधि वा निषेध को करने 
से अन्तःकरण अतिनिमल होने लगता है । तांत्पय यह है कि 
यह स्वकतंव्य और यद्द न कतंब्य यह दृढ ज्ञान होने लगता है । 
पेसे ज्ञान होने पर सदाचारप्रवृत्तिम लग जाता है। सदाचारसे 
अखिल दुरित ( पाप ) क्षय होने लगता है | दुरित द्वय होनेसे 
अ्न्‍्तःकरण अत्यन्त निमल द्वोजाता है । अन्तःकरण शुद्ध होने 
परही सदूमुरुकी खोज करनेमे तत्पर होजाता है । सदुशुरुके 
कृपाकटाच्से सथ मनोरथ पूण होने लगते हैं ओर बन्धप्रद कम्त 
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नष्ठ होने लगते हैं । श्रेय करनेमें जो विश्न आते हैं वह भी हटने 


लगते हैं। बिना बुलाये हुए श्रेय काय आजाते हैं। यथा जात्य- 


न्थस्य रूपज्ञानं न विद्यते तथा गुरूपदेशेन बिना कल्पफ्रोटि- 
भिस्तत्त्वज्ञानं न विद्यते | अर्थ जैसे जात्यन्धके रूप ज्ञान नहीं 
होता बैसे ही गुरुके उपदेश विना असंख्यात जन्म तक श्रीभग- 
वत्तत्व्सम्बन्धी ज्ञान नहीं मिलता। इसी हेतुसे भगवद्धक्त 
गुरुओके लेशविशेष अचिर ही तत्त्वशञान होजाता है। जब सदू- 
शुरू कटाक्ष होता है तब ही भगवत्कथा श्रवण ध्यानादिमे अ्रद्धा 
उत्पन्न होजाती है। ऐसे श्रद्धा होनेसे ही हृदयस्थित अनादि 
दुबोसनारूप ग्रन्थिका विनाश होजाता है ओर हृदयस्थित 


समस्त काम भी नाश होजाते हैं | तब पुएडरीक कर्णिकामे पर- ; 


मात्माविर्भाव होता है, उससे दढ्तर वेष्णबीभक्तिका उदय होता 
है। उससे वेराग्योदय होतः है । वेराग्यसे बुद्धि विजशानाविर्भाव 


होजाता है। अभ्याससे परिपक्व ज्ञान होता है | पक्‍वचविज्ञानसे 


जीवन्मुक्त अथांत्‌ अब जन्म नहीं लेना पड़ेगा, तब उससे शुभा- 


। 


शुभ कम और वासना नश्यति। तब दढतर शुद्ध सात्विक वासना 
रूपसे अतिशय भक्ति होती है | भक्तथतिशय होनेसे श्रीराम 
नारायण सव मय और सर्वांवस्थामे प्रकाशित होने लगते हैं,इसी 
भावसे उपासक सत्र विचरता हे । अस्य देदत्यागेच्छा यदा 


भवति तदा वेकुणठपाषेदा सर्वे समायान्ति | जब उपासककी 


देहत्यागेच्छा होती है तब वेकुएठनिवाली नित्यसूरि लेनेको आते 


हैं।फिर नित्यधाम साकेत लोकमे पहुँचाते हैं। वह त्रिपाद- 
विभूति कैसी है। ब्रह्मानन्द्मय, अनन्तप्रकारम य, अनन्तप्रासाद- 
मय, ते! रणमय, विभानमय, उपवनमय, ्रवत्विमय इन विशेष्ों 
से प्राखाद शिखर ज्वत्त रहा है। फिर घामके मध्यभागमे भ्रीराम 


क..--.०००००००....... (हैदर), 


223 >>... 
प्रभु धिएजते हैं बह कोदश हैं निरुपम, नित्यनिरबद्य, निरति- 
शय, निरवधिक ओर प्रग्मानन्द डायल घिराजते हैं। धामके 
झत्तरालमे चिन्मय वेदिका बनी हे । आनन्द वेदिका अआनन्‍द-< 
धनविभूषित हे, "रम महल आसन हे । बहुत संक्षेपमे निरूपण 
किया है। चतुदंश भुवननिरूपणम्‌। अणार्ड नाम कपित्थ फलके 
सदश पतञश्चोकृत पञ्च भूतका आरध्घ ( बना ) है और प्राक्ृत द्र्व्य 
है। तयथा--प्मपत्राकार भूमणाडल है, कर्शिकाका आकार मेरु- 
पव॒त है, मेरुके दक्तिणभागमें भारत किपुरुष हरिव इस नामसे 
विद्यमान है। मेरुके उत्तरभागमम रस्यक हिरायक और कुरुवष 
इस नामसे है। मेरुफे आगे भागमें भद्राश्व नामका देश है। मेरु 
के पृष्ठभागमे केतुमाल नामका देश है.। मेरुके मध्यमें इतावूत्त 
नपमसे प्रसिद्ध हे। यही नव नामसे प्रथित है, इसीको नवखणड 
कहा जाता दे । जंबूद्वीप लक्त योजनका चिस्तीण है , समपरि:- 
भाणसे लव॒णसागरखे आदत है अर्थात्‌ वल्याकार ( घिरा ) है। 
इस महाणवसे हछिगुण पक्षद्वीप है, इच्ुसमुद्रले वेष्टित (घिरा ) 
है। इच्तुमहांण बसे द्विगुण शाल्मलिद्वीप नामसे है सो सुरासमुद्र 
से वेश्टित है। सुराण बसे द्विगुण कुशछीप नाम देश है सो सर्पि 
( घृत ) सागरसे विवेध्टित है | सर्पिसमुद्र ते दिगुण क्रोश्वद्वीप 
नाम प्रसिद्धहै सो5पि दृष्यण वसे वेड्टित है। द्धिसमुद्र से द्धिगुण 
शाकटीप संज्ञा प्रथित है, वह क्षीराण वसे घिरा है। शाकद्दी पे 
दो देश और जानना मानसोत्तर पवत और पुष्करद्वीप इन नाम 
से। शाकद्वीप शुद्ध जलाण॑वले बेषत है का अली 
भूकी डिगुण काशआनभूमिसे आहत पर कं ' है की समर 
पर्वतौसे आखुत है, मंहान्थकारसे पच॑त बेष्टित है, महान्धकार 
गर्भादकसे घिरा डुआ है। भूमिके नीचे हा गको निरूपण किया 
ज्ञाता है। भूमिके अधोभागरम अतल बितल रसातल् तल्ातल्ल 


(१६२ ) 


सहातल सुतल पाताल इन भेदोसे सात लोक हें । अधोभागम्म 
नरक दे, पापकम पापानुभव होता है, रोरवादि इन भेरोसे 
एकविशति २१ हैं । उसके नीचे भागमें तम ( अन्धकार ) डसके 
झध! गर्तोदक है । अरब भूमएडलके ऊपर भागका विचार किया 
जाता हे | भूमि से ऊपर एक लकच्चष योजन पर सूयमण्डल हे, उसी 
को भुषरलोक कहा जाता है । इससे द्विगुण ऊपर चन्द्रमएडल हे 
इनसे ऊपर भागम नक्षत्र बुध शुक्र अंगार ( मज्ञल ) बृहस्पति 

शनि सप्तऋृषि मण्डल है, तदुपरि भ्ुवमण्डल है | सूथ मण्डल- 

मारम्य ध्रवलोकपयन्त स्वलोक कहे जाते हैं। स्वगलोक चतु- 

लक्ष योजन तक है इसके बाद कोटियोजन उच्छ ( ऊँचाई ) तक 

महलोंक नामसे प्रथित है । इनसे डिगुण जनलोक नाम प्रसिद्ध 
है । इनसे चतुगुणाधिक तपलोक संशा है । इससे द्वादश कोटि ल्‍ 
ऊँचाई सत्यलोक वाचक है । उसके बाद तम है, ततेा गर्भादक 
है । इसी लीलाविभूतिका नाम अण्डकटाह कहा जाता है, एवं 
परितः और ऊध्वप्रमाणले पंचाशत कोटि ५० योजन भूमि कही | 
जातो है। इतनेमे सूयंका गमनागमन होता है। शतकोटि योजन 
विस्तीण बादका भेदले है ओर शतकोटि योजन ऊँचाई भेदसे | 
है। पृथिवीसे दशगुणाधिक जलतत्त्व, ज़लसे दुशगुणाधिक भ्रश्नि- 
तत्व, इससे दशगुण वायुतरब, उससे दशगुण आकाशतत्तव, 
इससे दशगुण अहंकारतत्त्व, ततः महत्तर्त । अस्मात्‌ दशगुणा- 
जिक प्रकृतितत्व--ये सप्तावरण कहे जाले हैं। कालनिरूपण | 
अचिदिशेषः कालः अथांत्‌ प्रकृतिके ही अन्तगंत विशेषरूपसे काल 
पेसा नाम है। गुणत्रयरहित जड़चिशेष काल है| वह नित्यविश्रु भूत | 
भविष्यत्‌ ओर वत्तेमान इन भेदौसे और युगपत्‌ क्िप्त चिरावि 
इन व्यपदेशोका हेतु है । निमेष काष्ठा मुहत दिवस पत्ता मार्स 
ऋतु वष इन व्यपदेशोले भी कहा जाता है। मलुझ्यका एक मार्त 


( १६३ ) 


होता है तब पितरोका एक दिन होता हे । उनका अ्रमावास्या 
म्रध्याहकाल है। मनुष्यका एक वर्ष बोलने पर देवौका दिन होता 
है। उनका उत्तरायण झहः होता है और दक्तिणायन रात्रि होती 
है। इस विध देवपरिमाणेसे ददशव +सहस्त्रसंख्या बीतने पर 
चतुयुग गत होज्ञाता है। चतुयुगोर्म सत्युग चतुःखहस्त्र चर्षका 
है, उनमें पूण थम है। त्रिसहस्तरव्ष परिमाण वाला जिपादधम - 
विशिष्ट जेतायुग है। द्विसहस्रव्ष परिमित द्वि पादथर्म विशिष्ट 
द्रापपयुग है। एकसहस्नवष संख्या वाला एकपाद धमविशिष्ट 
कलियुगम्‌ | चतुयुग सहस्त्र बीतने पर श्रीत्रह्माका दिक्‍स प्रमाण 
है एवं राजत्िरपि। भ्रीत्रह्मदेवके एक दिनमे चतुदश मनु राज करते 
है। इतना ही राज्य इन्द्र भी करता है तथा सप्त ऋषिको भी 
जानना चाहिए । एकेक मनु एकसप्तति ७१ चतुयुग परिमाण 
काल अर्थात्‌ चारो युग मिल कर एक चोकड़ी कही जाती है । 
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.एकहत्तर ७१ छोकड़ी राज्य एक मनु एक इन्द्र एक सप्त ऋषि 


करते हैं। सप्त ऋषि कहनेका भाव यह है कि एक ही कालमे ये 
सातों ही रहते हैं अतः। एतत्‌ सब कालके ही अधीन है। इसी 
तरहसे नित्य नेमित्तिक प्राकत इन भेदोसे प्रतय कालाधीन ही 
है। काल स्वकाय प्रति स्वयं मुख्य कारण है। ग्रखण्ड काल नित्य 
है उसका काय अनित्य ही है । एवंमूत काल ईश्वरका क्रीडा- 
परिकर होता अथांत्‌ ईश्वर लीलाका साधन वा सह|यक हैे। लीला 
विभूतिमे ईश्वर भी कालाधीन ही काय करते हे । नित्य विभूति 
में काल विद्यमान है तो भी उसका स्वातन्त्रयाभाष है ४ कोई कहता 
है कि काल नहीं है, कोई कद्दता है कि षडिद्रियवेद हैं। इति काल- 


_'निरूपण | ख्यातिविचार । निष्कलं निष्क्रियं | श्ल वेद्वचनमे 


दंग श्ैका निषेध किया है। आप ते 
परमात्मामे शरीरशरीरीभाव और अनन्त गुणेका निरूपण करते 


( १४४७ ) 
हो अतः इस चेद्घाक्‍्यसे घिरोध पड़ेगा । उक्तर--यह वचन जो 
निषेध करता है सो प्रकृतिके हेय गुणोका निषेध है, किसतु सर्वज्ञ 
सर्थवत्‌ सर्वोश्वरत्वादि गुणौका निषेध नहीं। सत्त्वादयों न 
संतीशे यत्र च प्राकृता गुणा; | सत्‌ रजस्‌ तमस्‌ ये प्राकृत गुण 
शेयर मे नहीं किन्तु नित्य दिव्य गुणीका ध्राफकर ह्दे ! सदेब 
सौम्येदमग्र आसीत्‌ एकमेवाद्वितीयम्‌ । प्रश्ष- प्रलयकालमे यह 


की जिकशमिरिननिल + 6 _ृ₹ मर आशा 


जगत्‌ सजातीय विजातीय और रुवगत इन तीन भेरोंसे रहित 
सन्पात्र ही होता हुआ इस वेद्वचनसे केवल अद्वेत सिद्ध होता | 
है। उत्तर- इसका यह अर्थ नहीं है किन्तु पेला अर्थ है कि यह 
जगत्‌ प्रलयकालमें सत्‌ ही अर्थात्‌ सदात्मक ही होता हुआ। 


पक्क एव घर्थात्‌ अन्याधारसे शूः य, अ्रद्धिती यं नाम दूसरे निमित्त | 


से रहित होता हुआ । यह वाक्य तो चिदचिद्वशषणविशिष्ट ही ' 
को प्रतिपादित करता है, केवलाठैतको ही नहीं । क्योकि इस 
वास्यमें ज्ञो द॒दं शब्द है सो इसका अर्थ केवल जगत्‌ ऐसा नहीं 
किन्तु स्थूलाबस्था चाला जगत्‌ करके विशिष्ट ब्रह्म है, ऐेसा ञ्मथ 


हे | सतशब्दका भी केवल ब्रह्म ऐसा अथ नहीं किन्तु सूचमा- 


वस्था वाले जगत्‌ करके युक्त ब्रह्म ऐसा अथ है । क्योंकि तत्तज 
पेक्षत | चद्द तेज इच्छा करता हुआ इस वाक्य भी तेजविशिष्ट 
ब्रह्मने इच्छा की है, किन्तु तेजने इच्छा नहीं की । हे पूथवादी 
आपने इस श्रुतिका अर्थ सजातीय जीव विज्ञातीय माया और 
सस्‍्वगत आनन्दादि गुण इन तीन भेदौसे रहित सन्मान्न ही ब्रह्म 
प्रलयकालमें होता हुआ आपने पेसा अर्थ किया है। तहाँ में पूछता 
हैं कि इन तीन भेदोंसे रहित प्रह्मसे जगतकी उत्पक्त्यादि ब्यव- 
है।र किस विधसे होगा पूर्वोत्तर-मायाको झंगीफकार करके जगद॑ 


'का व्यवहार होचेगा। राधान्ती पूछते हैं कि घचद निर्विशेष तरह 


( १६५ ) 
(६ ज्ञानता है कि यह भाया है छोर ५५... [7 हेकिय है 
धहँ । जानता हे है माया है ओर यह माया ही जगतको 
उत्पन्न करती पेसा जानता हे कि नहीं। यदि कहोगे कि नहीं 
जानता तब तो ब्रह्ममे अशत्वापक्ति आगई और यः स्वत) सर्व- 
बित्‌ । इस वाक्यसे ते यही जाना जाता है कि ब्रह्मज्ानी ही है। 
क्रोर आप पेसे कहो कि मायाको ब्रह्म सम्यग्‌ जानता है तब ते 
बह ब्रह्म सविशेष शततापनेका प्राप्तिभाव उस करके निर्विशेषका 
भंग होने लगेगा। पूर्वोत्त र--सवेज् सवंशक्तिमान्‌ सर्वेश्वरादि 
ये गुण ते इश्वरके है, निर्विशेषके ये गुण नहीं। और ईश्वरमें 
भी मायाक्री उपाधि करके सचश्षत्वादि गुण हैं किन्तु स्वाभा- 
विकत्व नहीं, क्योकि श्रुतिमे मयाविविष्ट ईश्वरमें ही सर्वेश्वर 
सव ज्षत्वएदि गुण सिद्ध होते हैं, किन्तु निर्विशेषमे सवत्वादि गुण 
नहीं । राधानती कथयति। न तत्समश्राभ्यधिकश्व दरश्यते | न 
त्वत्समे उस्त्यभ्यधिक! कुतोउन्यः । इन प्रमाणों द्वारा स्वशत्वे- 
श्वरसे भिन्‍न गुण दरिद्री निर्विश्ष ब्रह्त आपने कहाँसे पाया । 
और ज्ञान जे। है सो ते गुण ही है । जे गुण होता है वह द्रव्या- 
ध्रित हो होता और द्रव्याश्रय होता है। तब ते ज्ञान गुणाभ्रय 
कौन ला है डसको बताना चाहिए, क्योंकि लोक ओर वेदमे अना- 
श्रितको किलीने भी नहीं देखा। जब ब्रह्म निर्विशेष है तब ज्ञान- 
गुणाभ्रय कौन है उसको दिखाना आवश्यक ही है । पूर्वोत्तर- 
सत्‌ ओर असतसे माया विलक्षण अर्थात्‌ माया सतू और अखत्‌ 
थे दोनों नहीं किग्तु सत्‌ और असत्ले भिन्‍न अनिव चनीय माया 
है।इस लिये पूर्वोक्त दोषका प्रसंग भी नहीं आवेगा। प्रतिवादी 
उबाच । अजामैकां | गौरनाधन्तवती । इल श्रुतिवचनसे ते 
मायाका निर्वचनीयत्व कहा है ओर लोकमे भी सघ पद्थोंकी 
रुच् करके »थवा असस्‍्व करके प्रतीति होठी है । सदसतूखे 
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विलंच्तण किसीका भी प्रत्यथय नहीं देखा हे | मायावयुन॑ त्ञान॑ 


मायया सतत वेत्ति। इत्यादि श्ुतियांकरे प्रमाणोसे किसी ठिकाने 
माया शब्दको श्ञानका वाचक भो कहा है ओर माया करके निर- 


तर जाना जाता है ऐसे ही श्रतियोर्म मायाशब्द करके जाननेको 


कहा है इसी लिये मायाशब्द शानका पर्यायशब्द है। जो माया 


को मिथ्या कहोगे ते उस मिथ्यामाया करके यथाठथ्य ज्ञान भी _ 
कैसे होगा । पूर्वोत्तर-नासदासीन्नो सदासीत्तदानीम्‌ | इन _ 


वेदबचनसे सत्‌ ओर असतसे अनिवचनीय अज्ञानकी प्रतीति 


होती है । क्योंकि इस वावयमें कहा है किन ते! असत्‌ होता 
हुआ और न सत्‌ होता हुआ किन्तु उस कालमे तमः ही होता 
हुआ। इन श्रतियोंसे सत्‌ और असतसे विलक्षण अनिव चनीय 
तमः ही कहा है। उत्तरपक्ष-हे पूर्वोंक्ततादिन्‌ इस अश्रतिमं सत्‌ 
शब्दनिदेशसे चेतनात्मा और असत्शब्दके प्रयोंगव्यपदेशसे अ्रचे - 
तन इन दोनोंको ही ईरित किया है। किन्तु अन्गतादिका नदन 
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नहीं किया, क्योंकि जो सत्‌ ओर असत्‌ इन दोनो शब्दा को 


चेतन ओर अचेतनका विषय नहीं मानिये तो तम। आसीतव । 
इस वेदवचनके साथ विरोध पड़ेगा। क्योकि तमः शब्द सूचमा- 


वस्था वाली प्रकृतिका चाचक है और वह प्रकृति परमात्माका 
शरीर है। यस्य तमः शरीरम्‌ । ईश्वरके तमःशरीर है। इस 
हेतुले सत्‌ ओर असत्‌से भिन्‍न अनिव चनीय ऐसा नाम माया 


का लोक ओर बेदमे कहीं भी देखने में अथवा खुननेमे नहीं आता। 
अनिवचनीय माया है ऐसा नवीन नाम मायाका आपने रखा 


हो हे क् 
है, अतः आपके मतमे छानिवंचचननीय ख्याति मानी है, परनन्‍्तठ : 


पैदादि गमकसे शून्य ही है। हमारे मतमे सत्ख्याति अथवा 
वचेकख्याति मानी है । तद्धेदं ल्हॉव्याकृतमासीत्तननामरूपाभ्यां 
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ब्याक्रिये | ध्स श्रतिमे काय कारणुकोी एकता सिद्ध की गई हे। 
प्रलयकालमे यह स्थूल चेंतन ओर स्थूल अच्नेतन इन दोनो करके 
लहित काय जो नामरूप विकारसे रहित होता हुआ अर्थात्‌ 
 प्रलयकालमे सूदम जड़ ओर सूद्म चेतन करके विशिष्ट परमात्मा 
होता हुआ उसे ही करण कहते है। ओर वही जो कारण वस्तु 
प्रह्म है घह स्थूल चेतन और स्थूलाचेतन इन दोनोंके सहित 
नामरूपसे आपन्‍्न होता हुआ उसको ही काय कहते हैं। अत 
एवं परमात्मा ही ते। कार्य ओर कारण भी हैं। इसी अर्थको 
स्पृति भो प्रकाश करती है-- स एवं रज्यः स च स्वग॒ंकर्ता । 
भ्रह्म ही ते उत्पन्न होता है ओर वही उत्पत्तिको करता है। इसी 
हेतुसे काय ओर कारण की ऐकक्‍्यता वेदान्त में प्रतिपादन की 
है । इसी लिये इस सूश्टिका बीज सृक्रमावस्था ही है। क्योंकि 
सब जीव अपने करमोंक्े संस्काररूप सूच्मवासनाओसे सहित 
अनादि अविद्याके वश नामरूपसे रहित प्रलयकालमे रहते हैं। 
फिर वही जोव सश्टिकालमे पृववासनाओसे उत्पन्न होते है । 
ये तीनों अनादि हैं घटोयन्त्रकी माफिक पूवबादी कहते हैं कि 
नाश होता है । वादी उवाच । ब्रह्म ते अछेत ओर स्वयंप्रकाश 
ही हे परन्तु उस ब्रह्ममे जो जगतकी उत्पत्ति प्रतीत होती हे वह 
अध्यारोपवादन्यायसे जगदुत्पक्षिकी सम्भावना होसकती है । 
रज्जौ सपीध्यारोपचत्‌ | अर्थात्‌ वस्तुममें अवस्तु के आरोपको 
अध्यारोप कहते हैँ । वस्तु जो सच्िचिदानन्दस्वरूप ब्रह्ममे मिथ्या 
देवादिक प्रपश्चरूप अवस्तुका आरोप है जैसे रज्जुमें खपफ़का 
आरोप है । तत्त्ववादी उव/च । इस आपके इृष्टान्तसे भो निर्वि- 
शेष ब्रह्मकी सिद्धि नहीं होती । क्योंकि दष्टान्त दाष्डॉन्तमे वोरूप्य 
को प्राप्ति होनेसे, किस प्रकारसे बैरुप्य प्राप्ति है उसको खुनो, 
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अैसे रम्जु अधिष्ठानमें अशानसे कल्पित सप है चह अशानमूल 
स्रमसे भासता है वह अशानद्रष्टा पुरुषमें होता वही फिर सर्प 
के अ्पवाद रुूपसे उपदेश करने वाला आए्तपुरुष होना चाहिए । 
जैसे यहाँ दृष्टान्तमें रज्छु सप और रज्जु खपको देखने वाला 
तथा यह रज्ज़ु है सरीखप नहीं ऐेसा उपदेश करने वाला पुरुष 
ये चार हैं । जैसे दृश्शान्तमें चार हैं नहीं फ्योकि ब्रह्ममं अशान 
करके जगत प्रतीत होता है । परन्तु बह जगत्‌॒को देखने वाला ओर 
उपदेश करने वाला ये दो नहीं दीखते हैं । यदि ऐसा कहे कि ब्रह्म 
में जगतको जीव देखता है वह बने नहीं क्योंकि ब्रह्मसे विभिन्‍न 
दूसरा कोई ते। सत्य है नहीं दब जगत्‌ किसको प्रत्यय होता 
है। यदि कहें कि जीवको जगत्‌ भाखता है ते जोब जगत्‌ ये 
सब रज्जुमे सर्पंकी नाई त्रह्ममें कर्पित हैं । इस लिये आपका 
दृष्टान्त दार्शान्त गैरूप्य दोष वाला है सो नहीं लग सकता है इति | 


टृछ्टान्त ओर सिद्धान्तमे सर्व प्रकारसे समपना कहीं भी देखनेम 


नहीं आता है किन्तु दश्ान्त एकदेशी होता है सर्बादेशी नहीं जैसे 
छिहो देवदक्तः यह एकदेशी द॒आन्त है। सिद्धान्दी कथयति। चद्द 
पएकदेशी कीमसा है वह कहना चाहिए । पूर्बचादी उवाच । 


जैसे रज्ज़ुमें सर्पादि कल्पित हैं गेसे ही बह्ममें भी देवादि प्रपश्च 


अनिर्गचतीय अशान द्वारा कल्पित है, यहो एकदेश है। वहाँ 


यह सरीख्प नहीं यह रज्जु ही है ऐसे अपवादपूर्गक सके 


मिथ्यापना और रज्जुस्वरूप अधिष्ठान का सत्यपना होता है | 


छानरूप ब्रह्मका ही सत्यपना प्रतिपादन किया हे। प्रतिवादी 


डवाच | थेला भी यहाँ पर नहीं बने क्योकि अशानकलिपित -, 
पपश्च है पेसा आपने कद्दा। वह अज्ञान जीवमें रहता है किया. 


घह्ममे रहता है, ये दो घिकरप हैं. प्रथम जीवमें अश्ानका रहना 


िशिलमनओ (१६६ ) 
ते तहों क्मोकि जौवके अजानकल्पित होने से प्रपशक :फ् जीवके अशानकल्पित होने से प्रपश्चके मध्यम 
पड़ा हुआ होनेले ओर बह्ममे भी अज्ञानका रे 
क्योकि ब्रह्मक्पे ज्ञानस्वरूप स्वप्रकाशपने करथे >४4 ३ पीएफ 
गेसे। और आपने भी काशपने करके अल्ल। न का विरोधी 
बादो उवाच । छज्ञ शानको झनवाध्य ही माना है। पूर्व 
जी का | नकी दो शक्तियाँ है एक तो आवरणशक्ति 
श्रीर दूसरी विक्षेपशक्ति। आवरणशरक्ति ब्रह्मस्वरूपकों ढकती है 
शोर वि जपशक्ति ब्रह्ममे देवादि प्रपश्चबुद्धिको उत्पन्न करती है। 
सिद्धान्ती केथयांत । वाह जी वाह आपको विद्वानपने की कुश- 
लता है । नित्य स्वप्रकाशस्वरूप ब्रह्म करके ते अज्ञानकी निवृत्ति 
होती है । उल्लरा अज्ञानने ही ब्रह्मको ढक लिया जैसे सूयसे अंध- 
कार निवृत्त होता हे, वेखे ही ब्रह्मस्वरूपसे अज्ञान निवृत्त होता 
है । खूयसे मेघ उत्पन्न होता है, मेघ ठमरूप है वह सूर्यको कैसे 
आच्छादन करता है ? बेसे हो अज्ञान भो ब्रह्मको ढक लेगा। 
सिद्धान्ती उवाच । मेघ जो है सो सूयसे भिन्‍न दूसरे पुरुषोकी 
दरष्टिको ही आवृत्त करता है परन्तु सूर्य स्वरूपको नहीं आच्छादित 
करता है । क्योंकि जब मेघमाला बषती है तब समस्त पृथिवी- 
तलमें वृष्टि नहीं होती किन्तु सूयके आस पास पाँच वा दश वा 
पच्रास कोशम ही वषता है अ्रतः यह पूर्वोक्त दश्टान्त भो समी- 
चीन नहीं है। पूववरदी गदयति। जैसे दपणमे प्रतिबिम्ब अथांत्‌ 
अपने मुखका आभाल पड़ता है उस आभास योगसे ब्रहममे 
स्ष्ठ करने की इच्छा उत्पन्न होती हे ओर वेदमे भी कहा हे कि 
तदेक्षत बहु स्गम्‌ । बह ब्रह्म इच्छा करता हुआ कि में बहुत 
प्रशारसे होजाऊँ। सिद्धांन्ती जगाद। इस वाक्मे ते ऐसा 
आभ्षासका कथन है नहीं ओर क्या आप अपने कक ही 
८ है बादिन आपने मायाम जो ब्ह्मका 
अर्थरचना करलेते है । हे पूष वादि है। क्‍योंकि 
आमाख स्वीकृत किया दे सो अत्यन्त अजक 3) क  के 
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व्यायचिछुस्तरहित चिन्मात्र ब्रह्मका आभासयोग नहीं बन सकता 
है, क्योंकि अरूपी पदार्थका आभास कहों भी देखनेम नहीं आता 
है। वादी जगाद । रूपरहित आकाशका आभास जलमें दोखने 
में आता है।तत््ववादी कथयति सम । एतस्मादात्मन आकाश: 
सम्भूतः । इस श्रतिमे परमात्मासे आकाशकी उत्पत्ति कही है 
झातः आकाश रूप वाला ही सिद्ध होता है। क्योंकि रूपविशिष्ट ही 
का जन्म होता है और रूपरहितका जन्मादि नहीं होता क्योंकि 
ज्राकाशका नीलरूप सब किसीको प्रत्यय होता है ओर आकाश 
का जन्म भी सर्वेश्वरसे श्रुति सिद्ध कर रही है, अतः आकाश 
रूपचान ही है, रूपरदित नहीं। और दूसरा भी एक दूषण है कि 
परिच्छिन्न वस्तुका ही श्राभास होतः है और जो ब्रह्मका आभास ५ 
अज्ञीकार करंगे तो देश काल ॒ रस्त इन तीन परिच्छेदोंसे रहित | 
ब्रह्मकी परिच्छिन्नपनेकी प्राप्ति होने लगेगी । उस करके आपके 
राधानतका नाश होजायगा और सदसतसे विल्क्तण अनिव चनीय | 
अज्ञानको भवदुक्तिका अत्यन्त तुच्छ ही है इस वास्ते माया | 
नित्या है। दुराग्रह करके तुच्छ ऐसी अनिवच्ननीय ख्यातिकी 
कल्पना करनेसे क्या फल होनेका है | पूचववादी कथयति | शुक्ति 
रजतमे प्रवृत्ति ओर निवत्ति किस्र प्रकारसे होगी ? प्रतिबादी 
नद्ति | शुक्तिका विशेषरूप जो चाकच्विक्य अथवा त्रिकोण है, 
इसी लिये अशानसे रजलबुद्धि जास कर प्रवृत्ति होती हैे। ओर 
उस त्रिकोण॒त्मक सीपका जब शान होजाता है तब निवृ्ति हो 
जाती है। यही दोषरहित अचलघाद ओर अपनी मायामे ब्रद्म 
का आभास कहिये छाया मानी वह आप इस वेद्वाक्यमें कलंक 
लगाते हैं। अलोहितमच्छायम्‌ । इस भुतिने ते। ब्रह्ममें रक्त पीत 
श्याम श्वेत नीलादिक रंगोका ओर छायाकां मनिषध ही किया 
है और आप कद्दते हैं कि मायामे ब्रद्मका आभास पड़ा है यद 
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क््यत दी महद्दोषयुक्त है। सत्ख्याति डसे कहा जाठा है कि जो 


धुक्तिम रजत है परन्तु स्वल्प है अतः अव्यवहारिक है । 
शक्तिनिष्ठ जो चाकचिक् है घही रजतांश है। रज्जुमें जो सपप॑- 
भान होता है चह आकारत्वेन होता है। माया अनित्या नहीं 
झोर अनिव चनीय भी नहीं क्योंकि भ्रतियोम कहा है कि माया 
अनादि हे पक है ओर निरन्तर विफारजननी है । श्रत एव 
भायाका नित्यपना ही अंगीकार करना चाहिए पेसी ही सत्ख्याति 
बेदके प्रमाणसे सिद्ध हे। वादी उवाच। शुक्ति रजतादिमे अनि- 
बचनीय अज्ञान प्रतीत होता है। प्रतिवादी उबाच | ऐसे कथन 
से पुरुषप्रवृत्ति नहीं क्योंकि पुरुषकी जो प्रवृत्ति होती है बह 
रजतबुद्धि करके होती है किन्तु अनिर्गचनीयसे नहीं होती है । 
झोर यदि ऐसे कहे कि शुक्ति रजतरूपसे प्रतीत होती है तब ते 
आप अन्यथा ख्यातिमे चले गये क्योंकि शुक्तिको अन्यथा कहिये 
अन्य प्रकार रजत करके भ[न होना ओर कथन करना इसका 
नाम अन्यथाख्याति कहा जाता है। वह न्यायशास्त्र और वशे- 
बिकशास्त्रके मतभे अन्यथाख्याति मानी है। अतः आप अन्यके 
मतमे चले गये । हे पूर्ववादिन पश्चीकरणकी प्रक्रियासे शुक्तिमे 
रजतांशके विद्यमान होनेसे ही सत्ख्यातिको अंगीकार करना योग्य 
ही है। दिग्भ्रम होना और श्वेतम पीत देखपडना यह सब सत्यत्वेन 


होता है और श्वेतर्म पीत ज्ञान क्यों होता है कि स्पनेत्रनिष्ठ,जो 
| पीलिया रोग वही निःखत होकर श्वेतमें लगजाने से पीत ज्ञान 
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|; स्मृतिभ्यो निखिलस्य वस्तुनः। हे 


होने लगता है,इसी तरदसे सथत्र ऊह्य कर लेना। और पश्चीकरण 
घा त्रिवृत्तकरणसे भी सबमें सबक। सम्मेत्तन भी है का सत्य- 
स्थेन मान होना सत्य है। सबे हि विज्ञानमथों यथा्थकरम्‌ भ्रुति- 
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छाथ पञ्चदेवोपासना का विग्द्शनमात्र निदंश करते हैं । 
भूमण्डलोमे यह घुख्यत्वेन पश्चदेवोीपासना अनादिध्रवाहसे चली 
शाती है और खाम्प्रत भी विद्यमान है। वे यह हैं कि गणपति 
सूर्य शक्ति शिव और नारायण ये पाँच उपास्यदेव । है इन्हीं पश्च- 
देवोंके उपाखकका नाम गाणपत्य सौर शाक्त शेव ओर वेष्णव 
इन भेदोसे लोकप्रसिद्ध है। परन्तु इन पाँच देवोको वेद और 
बेदांग स्वतन्त्रत्वेन प्रतिपादन करता है। ओर इन पश्च देवोमें 
चतुर्गग फल्लदातृत्व शक्ति भी ईरित है, अतः पञ्चदेवोपासनाका 
ब्याचत्तिर है । पूर्वोक्त व्यातिके अनुसार शंका यह होती है कि 
जब ये पश्च स्वतन्त्र हैं ओर चतुवंगफलदातृत्वादि भी स्वतन्त्र 
है तब ते अनेकानेक दो षलंघातकी उपस्थिति होगई क्योंकि पश्च 
ब्रह्म होगया ओर पशञ्च स्वतंत्र भी है तथा पशञ्च मोक्षदाता भी है | 
पेले कथनोसे निरुलीम विप्रपत्तियौंकी उपस्थिति होगई। प्रथम 
दोष ते यह है कि पञश्चत्रह्म स्वीकार होना। दूसरा दोष स्वतंत्र- 
त्वेन फलादिदाता । ततीथ दोष यह है कि पश्चोका नित्य होना 
ओर पशञ्न देवोमे उत्पत्यादि करना | तथा पशञ्चम दोष यह है कि 
वें पञश्च देव परस्वरमें विवादास्पद होजायेंगे | तब अन्‍्योन्यमे 
युद्ध करने पर डन पाँचोम से एकका ही जय शब्द्से विधान होगा 
अ्रतएव बेद भी इसी अथेको प्रतिपादन करता है एकप्रेवाद्वितीयं 
ब्रह्म । तदेव विजिज्ञासितव्यम्‌। तदेबोपासितव्यम्‌ । तदेवाध्ये- 
यम्‌ । नेह नानास्ति किब्चन । इत्यादि प्रमाणेसे यही जाना 
गया कि एफ ही ब्रह्म है। ओर चारोम॑ ओपचारिक ब्रह्म शब्द 
का प्रयाग है, अथवा स्वाभाविक ब्रह्मका ही नाम है अथवा उपा- 
सनापरक वाक्योका विधान किया गया है । यदि इन चार्मे 
च्रह्म शब्दुका विधान न हो ते। जीबोकी प्रवृत्ति भी न होगी इसी 


विलजानका न 


( १७३ ) 


किये ब्रह्मशब्दका प्रयोग है, किन्‍त मुख्यत्वेन न। का प्रयोग है, किन्तु मुख्यत्वेन न। और चार्सप्े 
हामान्य फलदातृत्वादि शक्ति है और आशु भी है। भोक्तरूप 
फलप्रापिमे चिरस्थायी फलका विधान हे, ध्रतः अनेक ऊनन्‍्मा- 
भ्याससे उपलब्ध होता है। गीता-अनेकजन्मसंसिद्धस्ततो याति 
प्रां गतिम्‌ | बहूना जन्मनामन्ते | क्लोकमे देखा जाता है कि जैसे 
स्वल्प कायके लिये लघु राज्यक्रम चारियोंसे मिला जाता है तद्धत्‌ 
_ज्ञानना चाहिए। ओर इन चारोमे जो ब्रह्मशब्दपूवंक उपासना 
का विधान किया गय! है सो राज अमात्यकी तरह समभना 
चाहिये | अथांत्‌ जेसे मुख्य राजमन्त्रीमे राजभावसे उपासना 
करना कोई अनुचित नहीं क्योंकि अ्रमात्य प्रधान राजाका शरीर 
होता है, ऐसा ब्रवाण करने पर कोई दोषापत्ति नहीं है । परन्तु 
अप्तात्योपसनासे राजोपासना अधिकतर श्रेष्ठ ओर फलाधिक- 
प्रदाता है तद्धत्‌ जानना चाहिये | यदि कोई कहे कि राज अमात्य 
| की तरहसे नहीं किन्तु स्वातन्त्रयत्थेन उत्पत्यादि और चतुचग- 
फलदातृत्वादि है, वह भी कथन अपाथ हो है। और इन चारों 
में वेदप्रमाणों द्वारा त्रह्मश्ब्दका प्रधानत्वेन व्याचत्षिर हे, किन्तु 
 लातक्षणिकत्वेन नहीं है, यह भी कहना नहीं बनेगा। क्यों नहीं 
. बनेगा ? लोकम जैसे किसी एक व्यक्तिको एक गाँठ हारिद्रकी उप- 
लब्ध हुई और कहे कि में पंसारी हूँ उसका ऐसा वाक्य खुनके 
कोई अज मानव भी उसको पंसारी नहीं फहेगा किन्तु समस्त 
वस्तुआओंकी उपलब्धि होजाने पर ही सब जनता उसे पंखारी 
कहने लगती हे । तात्पय यह हे कि निखिल बेद्‌ ओर वेदाक् ण्क 
सच्चिदानन्द परत्रह्म नारायण ही प्राधान्यत्येन ब्रह्म शब्दकाः 
प्रयोग होसकता है । जैसे लोकम एक ग्रामका राजा कहा जाता 
है और दश पचास सो सहस््र लक्ष श्नामका भी राज्ञा कहा जाता 
है परन्तु सब राजा शब्द का प्रयवसान साधभोम राज़ामे ही 
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समाप्त होजाता है बेसे ही ग्रह्मशब्दका भी जानना चाहिए। समाप्त होजाता है बेसे ही ब्रह्मशब्दका भी जानना चाहिए। औध 
झनन्‍्नो ब्रह्म मनों ब्रह्म घिशान ब्रह्म इत्यादिघत्‌ समझना चाहिये 
और कात्स्य्थेन उपनिषद्‌ भी इसीं अथको प्रकाश करता है। 
ओर चारोकी उपासनाका घिधान क्यों किया ? समाधान यह है 
फि इन चारौको उत्तरोक्तर उपासना कर नेसे मोत्तरूप फलोप- 
सब्धि होतो है ओर शार्र भी चरिताथ होजाता है और ये 
चारो ब्रह्मका प्रधान शरीर हैं ओर इन चारोके ही द्वारा ब्रह्म 
फलदाता आशु होजाता है। इस अथमे निखिलोपनिषत प्रमाण 
है। ओर उत्तरोसतर सम्बन्ध दिखाते हैं। देवोपसलनाम॑ सकाम 
ओर निष्काम ये दोनों एक ही देखमें विद्यमान हैं | परन्तु इतना 
ओर भी समभना चाहिये कि प्रथम सकामोपासना गणपति 
देवकी की ओर गणपति देवने जो स्वशक्तिके अनुसार फक्ष 
देदिया । ओर निष्कामोपासना की तब गणपति देवने खूयका 
भक्त बना दिया ) जब सूय भक्त होगया तब सकामोपासना की 
ते सकामानुसार अथवा स्वशक्तथनुसार फल देदिया। जब 
निष्काम भक्ति की तब सूयदेवने शक्तिका भक्त बना दिया | जब 
शक्तिभक्त होगया तब सकामोपासना की तदलुसार वा स्वशक्ति 
अनुसार फल देदिया । और निष्काम की तब शक्तिने शिवभक्त 
बना दिया। जब शिवभक्त बनगया तब सकामोपासनानुसार 
फल देदिया झौर निष्क्रामभक्ति की तब शिवज्ञीने श्री विष्णुभक्त 
कर दिया। जब सकामोपासना की तब स्वभक्तको तुच्छ फल 
भोगा करके निष्काम बुद्धि देदी | ददामि बुद्धियोग॑ं तम्‌ येन 
माम्ुपयान्ति ते | ज़ब श्रीदरिने उपासकको निष्क्राम भक्ति 
देदी तब भवक्‍त्या मोक्षः मोक्षात्‌ पर न किब्चिद्धिद्यते । शक्ति 
क्यों न ब्रह्म है ? समाधान यह है कि दुर्गापाठमें लिखा हे कि 
सत्य विष्णुमायया? इस बाक्यसे पूर्ण ज्ञाल दुआ कि शक्ति विष्णु 
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को शक्तित है तब ते शक्तिमानमे रहेगी नास्यत्र इस स्यायसे भो 
स्वातन्त्र होनेको व्याज्ृत्ति होगई । शिवपुराणमे दो शिव माने 
गये हैं कारणमहाशिव और कार्यशिव। कारणमहाशिवसे विष्णु. 
देवका प्रादुभाव हुआ, उनसे त्रह्माका प्रादुर्भाव हुआ, इनसे कार्य - 
कर प्रकट लिखा है। इस्री प्रणालीको वैष्णव भी स्वीकार 
करते है क्योकि यह महाशिव महाबिष्णु महाशम्भु महारुद्र 
इत्यादि शब्शेसे घेष्णयगण कहते हैं और शैवगण महाशिव 
महाशस्भु महारुद्र इत्यादि शब्दोंसे ब्यवहार करते हैं । वाकर्म 
३ है, अथेक्यमे नहीं। इसना और भी लमभना योग्य है कि 
विष्णु सहेख्रनामसे भी ज्ञात होता है कि दो तरहका नाम है एक 
देवपरक दूसरा नारायणपरक। जो नाम देवगणाका है वही नाम 
चह्मका भी है। ऐसा समन्यय करने पर ही निर्विवाद होगा 
अन्य तरहसे कदापि नहों। रक्ाराज्जायते ब्रह्मा रकाराज्जायते 
हरिः। रकाराज्जायते शम्पुः रकाराज्जायन्ते सवेशक्तयः । बह्म - 
विद्॒ह्मेव भवति । वेदाहमेतं पुरुष महान्तमादित्यव् तमसः 
परस्तात। तमेव॒ विदित्वातिमृत्युमेति नान्‍्यः पन्‍्या विद्यतेडयना य । 
इत्यादि प्रमाणोंसि भी ज्ञात हुआ कि एक ही परखत्रह्मवाउय 
श्रीराम हे | पहिले सत्ययुगमे मनुष्योका हस नामक फेवल 
ण्क ही व्‌ णु था उस समय लॉग जनन्‍्मसे ही कतकृत्य होते थे, 
इसी लिये उसे कृतयुग भी कहते हैं। उस समय प्रणव ही घेद 
था और तप शौच दया एवं सत्यरूप चार चरणों बाला बृषभ- 
रुप ईश्वर ही धम था। तथा उस समयके निष्पाप और तपो- 
निष्ठ लोग हंसरूपसे श्रीहरिकी उपासना करते थे। भ्रतायुगफे 
आगमन पर श्रीप्रभुके ही हृदयले श्वास प्रश्वासके द्वारा ऋग्वेद 
लामबेद और यज्ठ॒वेंदरूप बेद्त्रयीका आविभांव हुआ और उस 
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भ्रयोविद्यासे त्रिवुतथज्ञ अर्थात्‌ होता ऋत्विक्‌ ऑर उद्ग(तारूंपसे 


श्लीप्रभुने प्रकट किया। तथा विराट पुरुषके मुख भ्रुजञा ऊरू और 
चरणोसे ऋमसे ब्राह्मण क्षत्रिय थेश्य ओर श॒द्ध इन चार वर्णोंकी 
उत्पत्ति हुई इन चारों वर्णोकी पहचान अपने अपने आचरण 
से ही होती है। इसी प्रकार विराट्‌ पुरुषको जंघासे ग्रहस्थ, 
हृदयसे ब्रह्मचय, वक्तःस्थलसे वानप्रस्थ ओर मस्तकले संन्यास 
ये आर आश्रम प्रकट हुए । इन वश ओर आश्रमोके ल्ोगोके 
स्वभाष भी इन के जन्म स्थान क्री नीचता ओर उच्चताके अनु सार 
नोच और उच्च हुए। शम दम तप शोच सनन्‍्तेाष च्वमा कीमलता 
ईशवरभक्ति दया और सत्य ये ब्राह्मणव्॒णु के स्वभाव है। तेज 
बल धय॑ श्रबीरता सहनशीलता उदारता पुरुषाथ स्थिरता 
ब्रह्मणगभक्त ओर प्ेश्वय ये ज्षत्रियवणु के स्थधभाव हैं। आस्ति 
कता दानशीलता दम्भहीनता ब्राह्मणौकी सेवः करना ओर धंन॑- 


सञ्ञयंसे सन्तुष्ट न होना ये वेश्यवण के स्वभाव हैं। ब्राह्मण गो , 


ओर देवताझोकी निष्क्रपटभावसे सेवा करना ओर उसीसे जो : 


+ व 


कुछ मिल जाय उसीमे सन्तुष्ट रहना ये शद्ग वर्ण के स्वभाव हैं । 
अपवित्रता मिथ्याभाषण चोरी करना नास्तिकता व्यथ कलह 
करना कम क्रोध और तष्णा ये अन्त्यज बरोंके लक्षण हैं। 
अहिसा सत्य अस्तेयं काम क्रोध लोभसे रहित होना ओर प्राणियों 
की प्रिय ओर हितकारिणी चेष्टामे तत्पर रहना ये सब वर्णोके 
सामान्य धम हैं। सिद्धिनिरूपणम्‌ | ध्यानयोगके पारदशियोंने 


सब सिद्धियाँ एवं घारणाय अठारह बतलोई हैं। उनमे से प्रधान 


आठ श्रीहरि की हैं और दश गोणी अर्थात्‌ सत्त्वगुणके उत्कषसे 
होने वाली हैं | अणिमा महिमा ओर लघिमा ये तठोन शरीरकी 
लिडियाँ हैं | प्ररत्ति नामकी सिद्धियाँ इन्द्रियोंकी हैं । सुने ओर 
देखे हुए. पद्थोंका इच्छानुसार अज्ञुभव करलेना प्राकाश्य नाम 
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की सिद्धि है तथा अपनी शक्तिको दूसरोमे प्रेरित कर सकना 
(शिता नामकी सिद्धि कही जाती है। नाना प्रकारके भोगोंकी 
लबन्निधिमे भी उनमें आसक्त न होना वशिता नामकी सिद्धि कही 
जाती है। तथा इच्छित पदा्थोकी चरम सीमाको प्राप्त करलेना 
प्राकाम्य नामको आठवीं सिद्धि है। ये आठ प्रधान सिद्धियाँ 
भोप्रभुमे स्वतः सिद्ध हैं। इसी श्र को भ्रुतियाँ भी प्रकाश करती हैं। 


वि्‌ चर 
परास्य शक्तिविविधव श्रुयते स्वाभाविकी ज्ञानबलक्रिया च | 


शरोरमे ज्षघ्रा पिपासा आदि छुः ऊर्मियो (शारीरिक वेगो) का 
न होना, दूरक्षवण तथा दुरद्शन, मनके समान शीघ्रगति हो 
जाना, इच्छाजुकूल रूप धारण कर लेना, अन्य शरीरमे प्रवेश 
कर जाना, स्वेच्छामत्यु, देव देवांगनाओके साथ मिलना ओर 
ऋीड़ा करना, संकल्पसिद्धि, अप्रतिहत ( जिसका कोई उल्लंघन 
न कर सके ऐसी ) आज्ञा ओर गति लाभ कर लेना ये दश 
सिद्धियाँ सत्त्वगुणोद्रेक से होती हैं। इनसे श्रतिरिक्त. त्रिकालश्ञता, 
निद्धन्द्धता ( शीत उष्ण खुख दुःख राग छेबादि इन्दोंसे अभि- 
भूत न होना ), दूसरेके चित्तकी बात जान लेना, अग्नि सूय जल 
विषादिकी शक्तिको बाँध देना ओर किसीसे भी पराजित न होना 
ये पाँच सिद्धियाँ ओर भी हैं। अरब इनमेसे जो सिद्धि जिस 
धारणासे और जिस प्रकारसे होती है वह बतलाता है हैँ । जो 
भक्त मनको तन्मात्रारुप निश्चित कर उसे श्रीहरि ज्ञो दे सो भूत 
सूच्मोपाधिक ( तन्मात्रारूप ) परमात्मामें स्थिर करता है वह 
अणिमा नामकी सिद्धि प्राप्त करता है। महत्त्वरूप भ्रीपभुमे मन 
। की महत्त्वरूपसे ही धारणा करने वाला भक्त घिभिन्‍न विभिन्‍न 
भूतकी महत्तारूप महिमा नामकी सिद्धि प्राप्त कर लेता है। 


अणोरणीयां महतो महीयान्‌। यद वेदबाषय भी इसी अर्थको 
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प्रयोतन करता है| प श्च भूतो के परमारुरूप श्रीदरिस्वरूपम चित्त 


को लगादेनेले भक्त योगी लधिमा नामकोी सिद्धिको प्रत्यक्ष कर 
लेता है जिससे कि वह कालके खमान सूदप होसकता है जैसे 
श्रीहनुमानादिक। सार्तविक अहंकाररूप श्रीप्रभुमे चित्तको धारणा 
करनेसे प्रभुध्यनन करने वाला भक्त योगी इन्द्रियोका अधिष्ठाता 


होकर प्राप्ति नामकी सिद्धि पाता है। जो जन श्रीहरि महत्तत्त्वा- | 
भिमानी सूत्रात्माम अपने चित्तको स्थिर करता है वह अव्यक्त- 
जन्‍्मा श्रीहरिको प्राकाश्य नामकी सवश्रष्ठ सिद्धिको प्राप्त करता _ 


है। जो त्रिगुणमयी मायाके स्वामी फालस्वरूप श्रीविष्णु प्रभुमे 


चित्तकी धारणा करता है वह ईशित्व नामकी सिद्धि पाता हैज्ञिस 
से कि वह क्ञोत्रज्न ( जीव ) और क्षेत्र ( शरीरादि ) को अपनी 
इच्छानुसार प्रेरित कर सकता है । जो योगी भगवच्छब्द पद॒- 


वाच्य तुरीय संशक नारायणमे मन लगा देता है प्रभुस्वभावका 
अनुसरण करता है वह वशिता नामको सिद्धिको आद दान करता 


है । निर्गंण त्रिपाद विभूतिस्थ श्रीराममें ही अपने निम्न चित्त 


को स्थ करदेनेसे भक्तयोगी परमानन्दस्वरूपिणी प्राकाम्य नामकी 
सिद्धि प्राप्त करता है जिसके मिलने पर सम्पूण कामना आका | 


अन्त होजाता है । धर्ममय शुद्धस्वरूप श्वेत द्वीपाधिपतिमे चित्त 


की धारणा करनेसे योगी जन्ममरण क्षुधा तृष्णा शोक और मोह- 
रूप छुः ऊर्मियौसे मुक्त ( छूट ) होकर शुद्ध होजातो है । समष्टि | 
प्राणरूप ध्रीपरमात्माम मनके दारा नाद ( अनहद शब्द )का 


अनुसन्धान करते रहनेसे योगी दूरक्षवयण नामकी सिद्धिसे 


आकाशमे उपलब्ध होनेवाली विविध प्राणियोंकी बोलियोकों 
सुन सकता है। नेत्रौका सूयंसे और सूर्यका नेच्रौसे संयोग करते 
हुए. उन दोनोके सम्बन्धके मध्यमे मन ही मन भीहरिका ध्यान 
करनेसे सूच्मद््शी योगी दूरद््शन नामक सिद्धिसे विश्वके चाहे. 


्ँ 
| 
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&ॉयघयघ तह तत्त्त्ल््फऊफफः-++आ-:-ऑ  ससकसअसई- 
जिस पदा्थकों देख लकता है । मन शरीर और उनके अल्॒- 
गाभी प्राणवायुको मुभमे भत्नी प्रकौर जोडकर मेरी भारणा 
करनेसे मनोजब सिद्धि मिलती है जिलके प्रभावसे जहाँ चित्त 
ज्ञाता है वहीं शरीर भी पहुँच जाता है। भीहरि सर्वव्यापकर्म 
चित्त खगाने से योगबलसम्पन्न हुआ व्यक्ति जिस समय जैसा 
रुप धारण करना चाहता है बेसा ही करलेता है। जो योगी 
_परशरीरमे प्रवेश करना चाहे वह अपने आत्माकी उसमे भावना 
करे । ऐसा करनेसे वायुरूप प्राण श्रमरकी भाँति उसके शरीर 
को छोड़कर उसमे प्रवेश कर जायग। । देवताओके विहार स्थलों 
मे करीडा करनेकी इच्छा हो ते शुद्ध सत््वमय श्रीप्रभुस्वरूपकी 
भावना करे । इससे सत्तववृत्तिरुपिणी सुरसुन्दरियाँ विमानादि 
के रहित उपस्थित होज्ञाती है। सत्यस्वरुप श्रोप्रभुुमे चित्तको 
स्थिर कर के श्रोप्रभुका ध्यान करनेवला भक्त बुद्धिके द्वारा जिस 
समय जैसा संकल्प करता है तत्काल्न उसे वही प्राप्त होजाता है। 
ज्ञो प्रपन्न सब नियन्ता ओर नित्यस्वाधीन भ्रीहरिमे अपना चित्त 
लगा देता है उसकी आज्ञाका भी श्रीप्रभुसमान कहीं उदलंघनत 
नहीं होलकता है । श्रीप्रभु-मक्तिके द्वारा जिस प्राणीका चित्त 
शुद्ध होगया है उस धारणावद्धकी बुद्धि जिकालदर्शिनी होआती 
है और वह जन्ममरणादि अदृष्ट विषयोक्रो भी जान जाता है। 
जैसे जल जन्तुओंका नाश नहीं करता उसी प्रकार जिसका चित्त 
श्रीहरिमे लगे रहनेसे शान्त होगया है उसके योगमय शरीरका भी 
अग्नि आदि किलीसे नाश नहीं होता । जो भक्तजन कोई भ्रीबत्स 
और शंख चक्र गदा पद्म आदि आयुधधोसे वि भू'षेत तथा ध्वज्ञा 
| छच्न व्यज्ञनादिसे अलंकझत भीप्रभु अवतारोंका ध्यान करता हे 
चह श्रजेय होजाता है| निरन्तर श्रीहरिका कु करने वाले 
उस घुनिकों ऐली कौमसी सिद्धियाँ दूँ कि ठुलभ हो। परन्तु 
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उच्तम उपॉसनाके 6? जिसका चित्त श्रीरामभद्रजी में लग गया. 
है उस भक्तक लिये ये सिंद्धियाँ व्यथकालद्ोपका कारण होनेसे 
विष्मरूप ही कही गई हैं। जन्म ओषधि तप और मन्त्र आदिसे 
प्राप्त होने चाली समस्त सिद्धियाँ योग द्वारा प्राप्त होलकती हँ 
किन्तु योगकी गति सारुष्य सालोक्यादि मु क्तियाँ इन सिद्धियाँ 
से नहीं मिल सकती हैं । निखिल सिद्धियोंका तथा ब्रह्मवेत्ताओं 
के योग सांख्य और धर्म आदि साधनोंका एकमात्र श्रीहरि हो 
हेतु स्वामी और प्रभु है। भिक्षोधम! शमो5हिंसा तप शैक्षा 
बनोकसः । ग्रहिणों भूतरक्षेज्या द्विजस्थाचायसेवनम्‌ । 
अर्थ--शान्ति ओर अहिंसा संन्‍्यासीके मुख्य धम हैं। तप और 
ईश्वरचिन्तन वानप्रस्थके धम हैं। प्राणियोंकी रक्ता ओर यज्ञ 
करना ग्रहस्थके मुख्य धम है। तथा गुरुसेवा ही ब्रह्मचारीका | 
परम धम है। ब्रह्मचयं तपः शौच सनन्‍्तोषों भूतसोहदम्‌ | 
ग्हस्थस्याप्युतोी गन्तु! स्वेषां मदहुपासनम्‌ | अरथ--ऋतुगामी 
गृहस्थके लिये भी ब्रह्मचय तप शौच सनन्‍्तोष तथा भूत प्राणी 
दया ये आवश्यक धरम हैं और श्रीहरिकी उपासना करना तो 
मनुष्यमात्रका परम घम्म है। इति स्वधर्म निर्शिक्तसत्त्वों निश्ञात- 


मत; । ज्ञानविज्ञानसम्पन्नों न चिरात्‌ सप्मुपेति माम्‌ । 
अर्थ- इस प्रकार स्वधर्म पालनसे जिसका अन्तःकरण निर्मल 


होगया है ओर जिसने भ्रीप्रभुगतिको जान लिया है वह प्राणी 
शान पिशानसस्पन्न होकर शीघ्र ही मुझे प्राप्त कर लेता है। 
बणाश्रमवर्तां धर एप आचारलक्षण! । स एव मद्गक्ति यृती: 
निःश्रयसकर। पर! | अ्रथ-वर्णाश्रमाचारियोक्रे धर्म श्राचार 
ओर लक्षण ये ही है । इसी घमका यदि श्रीप्रभुभक्ति के सहित 
झ्ाचरण किया जाय तो परममोक्षका कारण होज़ाता है। अर्िसी 


( १८४१ ) 

नीम मम-तऊ्तलतनतनतनःरारत़्ः.फऊलउडड  बइडओइ  जअअससकफ्क् चल न हक । ४एएोएशशशशशशाना नशीली 
लत्य भ्रस्तेय भसंगता ( कुषिषथ लोलुपरहित ) ही ( ज्जा ) 
अ्रसअय ( आवश्यकतासे अधिक धन न जोड़ना ) आस्तिकता, 
प्रह्यालय, मौन (प्रिय और सत्य बोलना) स्थिरता, क्षमा, अभय, 
तथा शोच जप तप, ( सनातनसे चले आये हुए ब्रतोंके दिन 
उपवास करना ) होम, भ्रद्धा ( गुरू ओर वेदास्तवाफ्ोंमें 
विश्वास रखनेका नाम अ्रद्धा कहा जाता है) अतिथिसेवा,. 
भीहरिपूज़न, तीथश्रमण, परोपकार, सन्‍्तेष और गुरुसेवा ये 
बारह बारह यम ओर नियम कहे गये हैं। शेप्तुषी ( बुद्धि ) का 
भ्रीहरिमे ल्लग ज्ञाना शम है । इन्द्रियद्मनको दम कहते हैं ।. 
दुःखसहनका नाम तितिक्षा हे तथा जिहा और उपस्थेन्द्रियका 
निम्न दी घय है। धम ही मजुष्योका इष्ट धन है। शानोपदेश 
ही वास्तविक दतक्तिणा है। श्रोहरिभक्ति का प्राप्त होना ही परम 
लाभ है । भ्रोहरिचरणचिन्तन हो विद्या है। निरपेक्षता आदि 
गुण ही श्री हे । श्रीमगवद्गुणानुवाद ही सुनना वा मनन करना 
ही सुख है । विषयसुखकी अपक्ता ही दुःख है जो बन्ध और 
मोक्तको जानता है वही परिडत है। देह आदिम अह बुद्धि 
( में पन ) रखने वाला ही मूख है । शास्त्र ही भगवस्प्राप्तिका 
मार्म है। शास्त्रमे अविश्वास ही कुमाग है । सद॒गुण युक्त ही 
श्रीहरिपूजनरूप स्वर्ग है। तमोगुणका होना द्वी नरक है। अस- 
स्तुष्ट है वही निर्धन है, जो अजितेन्द्रिय है बही कृपण (दीन ) 
है। जो विषयों अनासक्त है वही समथ है। तत्त्वविचार भेद्‌ 
निरूपण दिखाते हैं। कोई आचाय छब्बीस, कोई पच्ची स, कोई 
सात, कोई नो, कोई छ, कोई चार, कोई ग्यारह, कोई सप्नह, 
. कोई सोलह और कोई तेरद्द तत्व बतलाते हैं । ऋषिगण किस 
अभिप्नायसे इतनी भिन्‍न भिन्‍न संख्यायं बतलाते हैं? समाधान 
यह है कि तत्व परस्पर मिले हुए हैं झतः वक्ताके तात्पर्यानुसार 


बल तन १८५ ) 


काय कारणभाषसे सभी संख्याये ठीक हैं. । कारणतरव अथवा 


काय तर्वमे एक एकर्म और और तत्व भी सम्मिलित दिखलाई 
देते है श्रतः जिनको पूर्वापर ( कारण काय रूपसे तस्वाँकी न्यू- 
नाधिक संख्या ) इृष्ट है उनके सभी कथन युक्तियुक्त होनेके कारण 
ग्राह्म हैं । जैसे कोई सात ही तत्त्व मानने वालोके विचारसे पांच 
ते। आकाशादि पश्चमूत, एक साक्षी ओर एक इन सादय और 
साक्षी दोनोौका अ्रधिष्ठान परमात्मा है । देह इन्द्रिय प्राणादि ते 
इन भूतोसे ही उत्पन्न हुए हैं। जो कोई छः ही तरव बतलाने वालों 


के मतमें पाँच भूत ओर छुठा परमात्मा है। ओर सब परमात्मार्म 
ही समाचेश है। जो लोग चार ही कारणतत्त्व बतलाते हैं उनके 
अनुसार तेज जल अन्न ओर आत्मा ये चार ही हैं।. उनके विचार 
से इन्हींते ओर भी सब तर्तव उत्पन्न हुए हैं। जो लोग सत्रह 


गिनाने वालोके विचारसे पश्चभूत, पश्चतन्मात्रा, पश्चक्ानेन्द्रिय, 


आत्मा ओर मन इस प्रकार कुल सत्रह तत्त्व हैं। और जो कोई , 


सोलह गिनानेमे॑ आत्मा ही को मन मान लिया है ओर तेरह की 


गणनामे पश्चमूत, पश्चज्षानेन्द्रियोँं, मन,जीवात्मा और परमात्मा ये 
तेरह माने हैं। ग्यारहकी संख्यामें आत्मा, पश्चमूत और पश्चलाने- 
निद्रयाँ मानी गई हैं ओर नोकी संख्यामें आठ प्रक्ृतियाँ प्रकृति,मह- 

त्त््व,अहंकार तथा पश्चतन्मातरायं और पुरुष ये नो माने गये हैं। , 
जो कि पच्चीस तरव मानते हैं उनके मतसे पशञ्चशानेन्द्रिय, पश्च 


कमन्द्रिय,इनका विषय,मन,बुद्धि,अ हं कार, प्रकति ओर झात्मा। जे 
चोयीस मानते हैं उनके मतसे आत्मा नहीं। जो कोई छब्बीस मानते 
हैं उनके मतसे इंश्वर सहित छुब्बीस तत्त्व माने हैं। और जो कोई 


अट्ाइस त्तरथ मानते हैं उनके मतसे सत्वगुण,रजोगुण झोर तमो- 
गुण ये तीनके मिला देने ले अटाइस होगये । यही कथंनसे भेद दै। 


किरााूकवाथआाइु "९ आइाइकृछामावतकम्क, ।#। ५३... 3 ..+०कममभाफकण७ का धकक»०७> आरा 


च्द वकील र अकी । 


